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கர ளமேகம்‌ என்று மகாவிஷ்ணு வைச்‌ சொல்வதுண்டு; 
நீலமேக ச்யாமளன்‌ என்றும்‌ சொல்வதுண்டு. நீலோத்‌ 
பல புஷ்பத்தைப்‌ போல, நல்ல நீலவர்ண மேகத்தைப்‌ போன்ற 
காந்தியுடைய மேனியான்‌ மகாவிஷ்ணு. . இந்த நீலமேக 
ச்யாமளனைத்‌ தேவதைகள்‌ எங்கே பார்த்தார்கள்‌? நல்ல 
நீருண்ட மேகத்தைப்‌ பார்க்கும்போது அங்கே அவர்களுக்கு 
அவன்‌ நினைவு வந்து விடுகிறது. நல்ல நீலமேகத்தையே 
அவனாகப்‌ பார்த்தார்கள்‌. 
கர என்ன்‌ என ட... 
த்ரிதமமபரிஷத்‌ காலமேகம்‌ ததர்மா | 
என்று ஒரு சுலோகத்தில்‌ வருகிறது. த்ரிதசா: என்றால்‌ 
தேவதைகள்‌. பரிஷத்‌கூட்டம்‌. ' i 
தசை என்றால்‌ நிலைமை என்று அர்த்தம்‌. “நமக்கு நாலு 
தசை உண்டு. தசை என்பதைத்தான்‌ பருவம்‌ என்று தமிழில்‌ 
சொல்லுதிறாோர்கள்‌. பால்யம்‌, கெளமாரம்‌, யெளவனம்‌, வார்த்‌ 
தக்யம்‌ என்பவை நான்கு பருவங்கள்‌. பால்யம்‌ என்றால்‌ குழந்‌ 
தைப்‌ பருவம்‌; அடுத்தது கெளமா.ரம்‌ - இளமைப்‌ பருவும்‌: 
யெளவனம்‌ - நடுப்பருவம்‌; வார்த்தக்யம்‌ என்பது கிழப்பருவம்‌; 
விருத்தாப்பியம்‌; இப்படி நான்கு நிலைமை நமக்கெல்லாம்‌. தேவ 
லோகத்தில்‌ உள்ளவர்களுக்கு மூன்று தசைகளே. நான்காவது 
தசை அவர்களுக்கு இல்லை: நரை வந்து, பல்லுப்போய்‌ இருக்‌ 
கும்படியான வார்த்தக்யம்‌ என்பது அவர்களுக்குக்‌ கிடையாது 
அதனால்தான்‌ அவர்களுக்கு, இணை: மூன்று பருவத்தை உடைய 
வர்கள்‌ என்று பெயர்‌. த்ரிதசர்களாகிய தேவதைகள்‌ மகா 
விஷ்ணுவினுடைய தரிசனத்திற்குப்‌ போகிற காலத்தில்‌ நீருண்ட 
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கருமையான நீலவர்ணத்தோடு கூடிய காளமேகத்தைப்‌ பார்த்‌ 
தார்களாம்‌. 
என்‌ aoa என்னார்‌ 
என்ர ாளிரு க | 
ஷ்‌ * ஓ © 
“கவர்‌ ஏஎாாஎனாஎகாளர்‌ எள்‌ 
களர்‌ இனா seid <a Il 
ஸந்தாபச்நம்‌ ஸகலத கதாம்‌ மார்ங்கசாபாபிராமம்‌ 
லக்ஷ 8ீவித்யுல்லஸீதமசஸீகுச்சஸச்‌ சாயகாயம்‌ | 
வைகுண்‌ டாக்யம்‌ முகிஜ௩மநஸ்சாசகாநாம்‌ மாரண்யம்‌ 
காருண்யாபம்‌ த்ரிதறபரிஷத்‌ காலமேகம தகர்மா || 
சகல லோகத்தினுடைய தாபத்தையும்‌ போக்கக்கூடியவா்‌ 
மகாவிஷ்ணு. அவருடைய தேக காந்தியோ நீருண்ட கார்மேகம்‌ 


போன்றது நீருண்ட காளமேகத்தையே அவராக இங்கே : 


தேவதைகள்‌ பார்த்தார்கள்‌. 
மேகம்‌ என்றால்‌ அதற்கு என்ன என்ன அங்கங்கள்‌ 0ே 
டுமோ அவை எல்லாம்‌ இவரிடம்‌ வேண்டாமா? மேகம்‌ என்றால்‌ 
வானவில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அதில்‌ மின்னற்‌ கொடி இருக்க 
வேண்டும்‌. அதை எதிர்பார்த்திருக்கும்படியான சாதக பட்சி 
, வேண்டும்‌. ன்‌ 

மகாவிஷ்ணுவாகிய அந்த நீலமேக த்திற்கு வானவில்‌ எது? 
மின்னற்கொடி எது? ஜனன. தாபத்தைப்‌ போக்கடிக்கும்‌ அந்தக்‌ 
காளமேகத்தை எதிர்பார்த்திருக்கும்படியான சாதக பட்சிகள்‌ 
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எள்‌ எகலளார்‌ ஏஎ | 
ஸந்தாபக்கம்‌ ஸகலஜக தாம பமார்ங்கசாபாபிராமம்‌ | 

நல்ல காளமேகத்தினிடையே வில்‌ ஒன்று விழுந்திருக்கும்‌. 
ந்த வில்‌ ஆச்சரியமான வார்ணங்களோடு . இருக்கும்‌. 
அதைத்தான்‌ தமிழில்‌ வானவில்‌ என்கிறோம்‌. சம்ஸ்கிருதத்தில்‌ 
இந்திர்தனுஸ்‌ என்பார்கள்‌. 
விஷ்ணுவினுடைய கையில்‌ ரத்தினமயமான சார்ங்கம்‌ 
இருக்கிறது. சார்ங்கத்தைக்‌ கையில்‌ வைத்திருப்பதனால்தான்‌ 
சார்ங்கபாணி . என்று ஒரு பெயர்‌ அவருக்கு உண்டாயிற்று. 
சார்ங்கம்‌ என்கிற சாபத்தை அவர்‌ கையில்‌ வைத்திருக்கிறார்‌. 
மகத்தில்‌ உள்ள வானவில்‌, சார்ங்கசாபமாகத்‌ தோன்றுகிற து. 

கனி என்ர எக வஎஏ ட 
்‌ லக்ஷிமீவித்யுல்லஸிதமதஸணிீகுச்சஸச்சாயகாயம்‌ | 


வண்‌ 


லு 
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நீருண்ட நல்ல நிலமேகத்தினிடையே பளீர்‌ பளீர்‌ என்று 
மின்னும்படியான மின்னற்கொடி இருக்கிறது. வித்யுத்‌ 
என்றால்‌ மின்னல்‌. அவருடைய மார்பிலே, மின்னற்‌ கொடி 
போல, சுவர்ண தேஜஸாகப்‌ பிரகாசிக்கும்‌ ஸாக்ஷாத்‌ மகா 
லக்மியாகிய மின்னல்‌ இருக்கிறது. 

அதஸீ என்றால்‌ காயாம்பூ. குச்சம்‌ என்றால்‌ கொத்து. 
காயாம்பூவின்‌ கொத்துக்குச்‌ சமமான. காந்தியுள்ள சரீர 
தோடு கூடியவர்‌ மகாவிஷ்ணு. அவர்‌ மார்பிலே இருக்கும்‌ 
மகாலக்்மியைப்‌ போல இருக்கிறது காளமேகத்தின்‌ இடையே 
பிரகாசிக்கும்‌ மின்னல்‌. | 

தெொகின்‌ ஏ எனாகார்‌ சாரர்‌ 
காரனம்‌ நிக காணின்‌ எள்‌ ॥1 
வைகுண்டாகயம முநிஜ -ம௩ஸ்சா, காநாம்‌ பமரண்யம்‌ 
காருணயாடம்‌ தரிதறபரிஷத காஉமேகம்‌ ததாபம |] 

மகாவிஷ்ணு இருக்கும்படியான லோகத்திற்கும்‌ வைகுண்டம்‌ 

என்று பெயர்‌. அவருக்கும்‌ வைகுண்டன்‌ என்ற பெயர்‌ உண்டு. 
ஏகு பா: | 
வைகுணடோ விஷ்டரஸ்‌ ரவா: | 

என்று அமரத்தில்‌ வருகிறது. 

நம்முடைய கவிகள்‌ தம்‌ மகாகாவியங்களில்‌ இரண்டு 
அபூர்வ பட்சிகளைச்‌ சொல்வது வழக்கம்‌. சாதகம்‌ என்பது 
ஒரு பட்சி. சகோரம்‌ என்பது ஓரு பட்சி. சகோரத்திற்த 
ஆகாரம்‌ சந்திரகிரணம்‌. .சந்திரன்‌ இல்லாத அமாவாசையிலும்‌ 
அதை அடுத்த இரண்டு மூன்று நாட்களிலும்‌ அது பட்டினி 
தான்‌; சாந்திராயண விரதந்தான்‌. மற்ற நாளில்‌ அதுவும்‌ 
பூரணமான சந்திரரெணம்‌ உள்ள இனங்களில்‌ அதையே 
ஆகாரமாகச்‌ சாப்பிடுவது சகோரம்‌. 

பாலைவனங்களில்‌ ஒட்டகம்‌ அதிகமாக வாசம்‌ செய்யும்‌. 
சஹாரா பாலைவனம்‌, ராஜஸ்தான்‌ பாலைவனம்‌ இப்படி இன்னும்‌ 
ஓலை இடங்கள்‌ இருக்கின்றன. அங்கே தண்‌ ணீர்‌ எங்குமே 
இடைக்காது. எட்டு மைல்‌, பத்து மைல்‌ தூரத்திற்த ஓந 
ணெறு இருக்கலாம்‌. நம்‌ பக்கங்களில்‌ ஓர பெரிய கேயில்‌ 
கட்டுவதற்கு ஆகும்‌ செலவைவிட இன்னும்‌ அதிகமாகவே 
அங்கே ஒரு ணெறு வெட்டுவதற்கு ஆகும்‌. கிணறு வெட்டி 
னாலும்‌ கொஞ்சம்‌ ஜலந்தான்‌ கிடைக்கும்‌. பத்து லட்சம்‌, 
ஐந்து லட்சம்‌ என்று செலவழித்துப்‌ பெரிய கிணறுகள்‌ அங்கே 
வெட்டியிருக்கிறார்கள்‌. அங்கிருத்து ஜலத்தை எடுத்து ஒட்டகத்‌ 
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தின்‌. முதுகில்‌ தோல்பையில்‌ வைத்துக்கொண்டு வந்து 
ஊரெல்லாம்‌ கொடுப்பார்கள்‌. ஒரு குடத்திற்கு இவ்வள்வு 
என்று காச கொடுத்து வாங்க வேண்டும்‌. த ப 

ஒட்டகத்தின்‌ சுபாவம்‌, தண்ணீர்‌ கிடைக்கிற ஓர்‌ இடத்‌ 
இல்‌ நிறையத்‌ தண்ணீரைக்‌ குடித்துவிடும்‌;” அதற்கு நிறையத்‌ 
“தண்ணீரைத்‌ தேக்கி வைத்துக்கொள்ளும்படியான குடல்‌ இருக்‌ 
றது. -தண்ணீர்‌ கிடைக்காத மற்ற நாட்களில்‌ இந்தத்‌ 
கண்ணீரை உபயோகப்படுத்திக்கொள்ளும்‌. ஒரு நாள்‌ 
தண்ணீரை நிறையக்‌ குடித்துவிட்டால்‌ அப்புறம்‌. அநேக 
நாட்கள்‌ தண்ணீர்‌ குடிக்க வேண்டாம்‌. இது போன்றதுதான்‌ 
சாதக பட்சி. அதனுடைய ஆகாரமே மழைத்‌ திவலைதான்‌. 
மழை பெய்யும்போது வாயைத்‌ திறந்து ஆகாசத்தைப்‌ 
பார்த்துக்கொண்டு அந்த நீர்த்‌ துளிகளைக்‌ குடித்து அது 
ஜீவனம்‌ பண்ணும்‌. அப்புறம்‌ மழை இல்லாத. * காலங்களில்‌ 
ஆகாரம்‌. இல்லை. கொஞ்சம்‌ .: அதிக நாட்கள்‌ மழை வரா 
விட்டால்‌ அது, “மழை வராதா? மலை வராதா?” என்று ஏங்கிப்‌ 
பார்‌ த்துக்கொண்‌ டிருக்குமாம்‌. இப்படி மேகத்தைச்‌ சொன்‌ 
னால்‌ உடனே சாதக பட்சியைச்‌ சொல்வதும்‌ இத்த நாட்டுக்‌ 
.கவிகளுடைய வழக்கம்‌. 
ட்‌ என்பது உண்டா, சகோர பட்சி என்பது 
ம்‌ கதையா என்றால்‌ எனக்குத்‌ தெரியாது. 
ட்சிகள்‌ இருப்பதாகச்‌ சொல்லிக்‌ காவியங்‌ 


சாதக ப 
.உண்டா, வெறு 
| கக. ரண்டு L 
க a வருணித்திருக்கிறார்கள்‌. 

ய்யாதா? பெய்தால்தானே நமக்கு ஆகாரம்‌?” 
என்று ஏங்கியிருக்கிற சாதக பட்சி போல, கார்மேக வண்ணனது 
'கருணேமழையை எதிர்பார்த்து இங்கே முனிஜனங்கள்‌ சாதக 
பட்சிகளாக இருக்கிறார்கள்‌. . 
அநேகமாக மேகங்கள்‌ ஒரே வெளுப்பாகத்தான்‌ இருக்கும்‌. 

-ஜல சமயங்களில்‌ சிறிது நீலநிறம்‌ கலந்த வெண்மையாக 
இருக்கும்‌. நிறைய நீரை உண்ட மேகங்கள்‌ நல்ல ௧௬ நீல 
மாக - தோகை நிறமாக - பகவானுடைய மேனி வண்ணத்தை 
"நினைப்பூட்டிக்கோண்டு இருக்கும்‌. சில சமயத்தில்தான்‌ அதைப்‌ 
பார்க்க முடியும்‌. நல்ல நீலமேகத்தைப்‌ பார்த்தவுடன்‌ நமக்கு 
அடுத்த இரண்டெர்ரு நிமிஷத்திலேயே மழை வர்ஷமாகப்‌ 
பொழிந்துவிடும்‌ என்று தெரிகிறது. ஒரு குளிர்காற்று வெப்‌ 
பத்தைத்‌ தணித்துக்கொண்டு வீச ஆரம்பிக்கிறது. சகலப்‌ 
பிராணிகளுக்கும்‌ உள்ள தாபம்‌ மேகத்தைக்‌ கண்ட நிமிஷத்தி 
லேயே தணிந்து போகிறது. இப்படி உள்ள அந்தக்‌ கார்மேகக்‌ 
அதைச்‌ சாதக பட்சிபோல்‌ முனிஜனங்கள்‌ பார்த்துக்கொண் 


மழை பெ 
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டிருக்கறார்க்ளாம்‌. -ஜன்ம ஸாபல்யம்‌ அடையச்‌ செய்யும்‌ இந்த 
நிலமேகத்தை'- காளமேகத்தை:- ப்பகவானுடைய தரிசனத்‌ 
திற்குப்‌ போகிற த்ரிதசர்கள்‌ பார்த்தார்கள்‌. மழை இல்லாத 
ஊரில்‌ நீண்ட மேகம்‌ வந்துவிட்டால்‌, அதைப்‌ பார்க்கிறவர்‌ 
களுக்கு எப்படி இருக்கும்‌? சகலப்‌ பிராணிகளுக்கும்‌ அதைக்‌ 
கண்ட மாத்திரத்திலே தாபம்‌ தணிந்துவிடும்‌. 
அந்த மாதிரி இந்த நீலமேகத்தைப்‌: பார்த்தவுடன்‌, 

இட்டே என்ன இருக்கிறதென்று தெரியாது. அது எல்லாம்‌ 
ம்றந்து போயிற்று. இருதய தாபம்‌ தணிந்து அப்படியே 
குளிர்ந்து போயிற்று. எப்படிச்‌ சாதக பட்சி மேகத்தைப்‌ 
பார்த்து ஏங்கி நிற்குமோ அப்படி இவர்கள்‌, “உலகத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ வேறு எந்தப்‌ பொருளும்‌ நம்மை ரகஷிக்கப்‌ போகிற 
தில்லை. இந்த நீலமேகந்தான்‌ ரக்ஷிக்கப்‌ போகிறது' என்பதாக 
எண்ணி அப்படியே பார்த்துக்கொண்‌் டிருக்கிறார்கள்‌? 

எண்‌ எஏககளாகர்‌ எ்ாரிரார்‌ | 

எனின்‌ ஏனா ரகாகர | 
ஷூ ட்‌ ப்‌ ஏ 
தொக FATT எரர்‌ 
Oa எர SoA TEA 1 
ஸந்தாபக்கம்‌ ஸ௩லஜகதாம்‌ மமார்ங்கசாபாபிராமம்‌ 
லக்ஷமீவித்யுல்லஸிதமதஸீகுச்சஸச்‌ சாயகாயம்‌| 


வைகுண்டாக்யம்‌ முநிஜுமநஸ்சாதகாநாம்‌ ஸரண்யம்‌ 
காருண்யாபம்‌ த்ரிதறபரிஷத்‌ காலமேகம்‌ ததர்ா || 
இப்படி இந்தச்‌ சுலோகத்தில்‌ மேகம்‌, வானவில்‌, மின்னற்‌ 
கொடி, சாதகபட்சி இவை எல்லாவற்றையும்‌ அழகாக மகா 
விஷ்ணு, அவர்‌ கையிலுள்ள சார்ங்கம்‌ என்ற வில்‌, மார்பிலே: 
மின்னல்போல்‌ ஸ்வர்ணதேஜஸ்ஸாக இருக்கும்‌ ஸாக்ஷாத்‌ மகா 
லக்ஷ்மி, மழையை எதிர்பார்த்து நிற்கும்‌ முனிஜனங்கள்‌ இவர்‌ 
கலை எல்லாம்‌ சொல்லி, இப்படிப்பட்ட காளமேகத்தைத்‌ 
தேவர்கள்‌ பார்த்தார்கள்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


அடுத்த சுலோகம்‌... 
வாஸ்‌ ள்‌ NUE: 
அணிக்காக ரன | 
Tara ணச்‌ கட்‌ int 
ர்‌ ஈர்ளாளன்‌ ளாக ॥ 


ச்‌ 
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ன க்ஷீராம்போதேர்‌ ஜடரமபிதோ தேஹபாஸாம்‌ ப்ரரோஹை: 
்‌ காலோரந்மீலதகு வலயதலாத்வைதமாபாதயரந்கம்‌ | 
ஆதந்வாநம புஜு௱யநே காம க்ஷளமகெளரே 
நித்ராமுத்ராம்‌ நிகிலஜகதீரக்ஷ்ணே ஜாகரூகாம்‌ || 


இவர்‌ எக்கே இருக்கிறார்‌? “விராலி ரர்‌ - 
க்ஷ்ராம்போதேர்‌ ஜடரே புஜக௱யதே.” க்ஷீரம்‌ - பால்‌. பாற்கட 
லுக்கு மத்தியிலே புஜகசயனத்தில்‌ பள்ளிகொண் டிருக்றொர்‌. 
புஜக சயனம்‌ என்பது பாம்பணை, பாம்புப்‌ படுக்கை. ஆதிசேஷ 
னாகிய படுக்கையின்மேல்‌ சயனித்துக்கொண்‌ டிருக்கிறார்‌.. 

பாற்கடல்‌ ஓரே வெண்மை. ஆதிசேஷனும்‌ அப்படித்தான்‌. 
வெண்பட்டு மெத்தைபோல்‌ இருக்கிறது ஆதிசேஷன்‌ சரீரம்‌. 
அதன்மேல்‌ படுத்திருக்கிறார்‌. இவர்‌ நிறம்‌ எத்தகையது? 


சாசபிகரண ளன | 
காலோந்மீலத்குவலயதலாத்வைதமாபாதயந்தம்‌ | 


குவலயம்‌ என்பது நீலோத்பல புஷ்பம்‌. இந்தப்‌ புஷ்பம்‌ 
பகலெல்லாம்‌ மூடியிருக்கும்‌. சாயங்காலம்‌ சந்திரமண்டலத்‌ 
தைக்‌ கண்டவுடன்‌ மலரும்‌. பகவான்‌ கருங்தவளைப்‌ புஷ்பம்‌ 
போல்‌, நீருண்ட மேகம்போல்‌ இருக்கிறார்‌. ஒரே கருநீலம்‌. 
அவர்‌ படுத்திருக்கிற இடமும்‌ மெத்தையும்‌ ஓ?ர வெளுப்பு. 
வெளுப்புக்கு நடுவிலே நல்ல கருநீலம்‌ நன்றாகப்‌ பிரகாசிக்க றது. 

இவை இரண்டும்‌ ஒன்றுக்‌ கொன்று எவ்வளவு மாறு 
பட்டனவோ அப்படித்தான்‌ அவர்‌ இருக்கிற நிலையும்‌ அவரது 
தொழிலும்‌. 

பெருமாளுக்கு என்ன உத்தியோகம்‌? ஜகத்தை 
பரிபாலனம்‌ பண்ணுகிற உத்தியோகம்‌. பிரம்மா ஜகத்‌ சிருஷ்‌ 
டியையும்‌ விஷ்ணு பரிபாலனத்தையும்‌ ருத்திரன்‌ சம்ஹாரத்‌ 
தையும்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்கள்‌. இவருக்கு லோகம்‌ முழுக்க 
நிர்வாகம்‌ பண்ணுகிற உத்தியோகம்‌. பதினான்கு லோகத்தை 
பரிபாலிக்கும்படியான காரியத்தை எடுத்‌ துக்கொண் 


எல்லாம்‌ 


யும்‌ 
டூருக்றெவர்‌ கொஞ்சமாவது தூங்கலாமா? இவர்‌ தொழிலோ 
பரிபாலிப்பது; ஆனால்‌ நிலையோ, பாற்கடலின்‌ மத்தியில்‌ புஜங்க 


சயனத்தின்மேல்‌ தூங்குவது. 

ள்‌ ஈரி ளாகா ட 

நித்ராமுத்ராம்‌ நிகிலஜக்தீரக்ஷணே ஜாகரூகாம்‌! 
முத்திரை என்றால்‌ கையை ஒரு 'இனுசாகக்‌ காட்டுவது. 
.. இவர்‌ ஜகத்தை ரதிக்கவில்லை. அவருடைய நித்திரை இருக்‌ 
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கிறதே, அதுவே கண்கொட்டாமல்‌ உலகத்தை ரக்ஷிக்கிறது: 
ஜாகரூகாம்‌ என்றால்‌, கண்‌ கொட்டாமல்‌ பார்ப்பது. இவரும்‌ 
கண் கொட்டுகிறதில்லை, ஓரே தூக்கம்‌. நித்திரா முத்திரை 
யினால்‌ தூக்கத்துக்கும்‌ கண்‌ கொட்டாமல்‌ உலகத்தை ரக்ஷிக்‌ 
கும்‌ அதிகாரத்தைக்‌ கொடுத்து விட்டார்‌. தாக்கம்‌ கண்‌ 
கொட்டாமல்‌ உலகத்தை எல்லாம்‌ ரக்ஷிக்கிறது. எல்லாவற்றுக்‌ 
கும்‌ மேலான முத்திரை நித்திரா முத்திரை. இதற்கு மேலே 
தனி முத்திரை எதுவும்‌ வேண்‌ டியதில்லை. 
அவரோ கருநீலம்‌; அவர்‌ படுத்திருக்கும்‌ பாம்பணையோ, 
பாற்கடலோ சுத்த சத்துவமான ஒரே வெளுப்பு; அவர்‌ 
தொழிலோ ஐகத்தையெல்லாம்‌ ரக்ஷிப்பது; அவர்‌ இருக்கும்‌ 
நிலையோ ஒரே தூக்கம்‌. இவை ஒன்றுக்கென்று தேர்‌ விரோத 
மாக இருக்கின்றன. | 
இதுதான்‌ ஈசுவர சக்தி. இதற்குத்தான்‌ மாயை என்று 
பெயர்‌. மாயை என்றால்‌ எவை ஒன்றோடொன்று சேராவோ 
அவற்றையெல்லாம்‌ சேர்த்து வைப்பது. 
ஏசா எனின்‌ எள | 
அகடிதகடநாபடீயஸீ மாயா | 


சேராததை முடித்து வைப்பது எதுவோ அதுதான்‌ மாயை: 
எது இன்னதென்று சொல்ல முடியாதோ அதுதான்‌ மாயை. 
த்வைதம்‌ என்றால்‌ அது வேறே, இது “வேறே என்ற 
கொள்கை. அத்வைதம்‌, :இரண்டும்‌ ஒன்று என்பது. பாற்கட 
லும்‌ நீலமேக காந்தியும்‌ வேறு -வேறு அல்ல; ஒன்றுதான்‌. 
பாற்கடல்‌, நீலமேக காந்தி என்னும்‌ இரண்டும்‌ த்வைதம்போல்‌ 
இருந்தாலும்‌ அத்வைதமாகப்‌ போய்ப்‌ பாற்கடல்‌ முழுக்க நீலக்‌ 
கடலாகப்‌ போய்விட்டது. 
விரியக்‌ கள்‌ NE: 
அளி னக EAE ர | 
வாளர்‌ ளா எண்‌ விரி 
இஜர்‌ ர்கள்‌ எகர ॥ 
க்ஷீராம்போதேர்‌ ஜடரமபிதோ தேஹபாஸாம்‌ ப்ரரோஹை: 
காலோரந்மீலத்குவலயதலாத்வைதமாபாதயக்தம்‌| 
ஆதக்வாஈம்‌ புஜகமமயநே காமபி க்ஷளமகெளரே 
நித்ராமுத்ராம்‌ நிகிலஜகதீரக்ஷ்ணே ஜாகருகாம்‌|| 
ஐம்பது வருஷத்திற்கு முந்தி இந்தச்‌ சுலோகத்தை நான்‌ 
சொன்னவுடனேயே முந்நூறு நானூறு பிராமணர்களுக்காவது 
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இந்தச்‌ சுலோகம்‌ எங்கே : இருக்கிறது என்று தெரித்துவிடும்‌. 
முக்கால்வாசிப்‌: பேருக்குத்‌ தெரிந்துவிடும்‌. இப்போது பட்டணத்‌ 
தில்‌ 'கால்வாசிப்‌ பேருக்குத்‌ தெரியலாம்‌. கராமங்களிலே 
அது: கூடத்‌ தெரியாது. .இது எங்கே வருகிறது? யார்‌ சொன்‌ 
னார்கள்‌ என்பதைக்‌ கடைசியில்‌ நானே சொல்லிவிடுகிறேன்‌. 

தெர்‌. ழ்லோ ' ஐகத்தைப்‌ பரிபாலிப்பது, நிலையோ ஓரே 
தூக்கம்‌. இப்படித்‌ தரங்குகறவர்‌ என்ன காரியத்தைச்‌ செய்யப்‌ 
போகிறார்‌ என்று நினைக்கலாமா? ஒரு காரியத்தைச்‌ செய்வது 
என்று கண்ணை விழித்தார்‌ என்றால்‌ - ஆவிர்ப்பவித்தார்‌ 
என்றால்‌ - ஒரே க்ஷணத்தில்‌ பல காரியங்களைச்‌ செய்துவிடுவார்‌. 
அது எப்படித்‌ தெரியும்‌? அவர்‌ சிம்ம வேஷத்தில்‌ தெற்றுப்பல்‌ 
எல்லாம்‌ தெரியும்படியாக வெளிப்பட்டபோது தெரிந்தது. 


க்ஷண teal விர்‌ | 
தம்ஷ்ட்ராரோசிர்‌ விமரதபுவநே ரம்ஹஸா ஸிம்ஹவேஷே। 
தம்ஷ்ட்ரா என்றால்‌ தெற்றுப்‌ பல்‌. ஒன்றைச்‌ செய்வது 
என்று அவர்‌ அவிர்ப்பவித்தார்‌. ஒரு காரியத்தை மாத்திரம்‌ 
அந்த ஒரு விநாடியில்‌ செய்யவில்லை. நான்கு காரியங்களை ஒரே 
விநாடியில்‌ ஸங்கல பமா த்ரேண த பர்‌, 


ஏன ஊர்‌ சோரி Tri 
னாள்‌ ஏளன ளி Nan | 

எஒஎம்‌ ரள ஈரி fae 
ள்‌ ச faa ப 


ப்ரஹ்லாதஸ்ய வ்யஸகம்‌ அமி தம்‌ தைத்யவர்கஸ்ய தம்பம்‌ 
ஸ்தமபம்‌ வக்ஷ:ஸதலமபி ரிபோ யெளகபத்யேரந பேத்தும்‌ | 
பத்தற்ரத்தம்‌ புருஷ வபுஷா மிஸ்ரிதே விஸ்வத்ருஷ்டே 
தம்ஷ்ட்ராரோசிர்வியதபுவரே ரம்ஹஸா ஸிம்ஹவேஷே | 
இது அடுத்த சுலோகம்‌. யெளகபத்யம்‌ என்றால்‌ ஓரே 
காலத்தில்‌ செய்யும்‌ தன்மை. இப்படித்‌ தூங்கிக்கொண்டே 
இருப்பார்‌. காரியம்‌ .செய்வது என்று கண்ணை விழித்தாரோ 
எல்லாவற்றையும்‌ ஒரே கணத்தில்‌ செய்துவிடுவார்‌. ஒருத்தரும்‌ 
அப்படிப்‌ பண்ணமுடியாது. நான்கு பொருள்களை ஒரே ஷூணத்‌ 
இல்‌ அடித்துப்‌ பிளந்துவிட்டார்‌. நாம்‌ எல்லாரும்‌ ஒரு சமயத்‌ 
தில்‌ ஒன்றைத்தான்‌. பிளப்போம்‌. அவர்‌ நான்கையும்‌ சேர்த்துப்‌ 


பிளந்துவிட்டார்‌.... 
| ட்ட] ஊர்‌ எனா 
_ ப்ரஹ்லாதஸ்ய வ்யஸகம்‌ .அமிதம்‌ 


ரீ 
ஆ 
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பிரஹ்லாதனுடைய வ்யஸனத்தை - அவன்‌. இருதய்த்தில்‌ 
இருக்கும்படியான தாபத்தை,. துக்கத்தை ப்‌ பிளந்தார்‌. அது 
ஒன்று. வ்யஸனம்‌ என்றால்‌ துக்கம்‌ ., பிரஹ்லாதனுக்குத்‌ துக்கம்‌ 
என்ன? தன்னை அப்பா ஹிம்‌சிக்கிறாரே என்ற துக்கம்‌ இல்லை. 
“நம்முடைய அப்பா இப்படிப்‌ பகவத்‌ துவேஷியாக இருக்கிறாரே; 
இவருக்கு எப்படி மோக்ஷம்‌ கடைக்கும்‌?” என்று அவன்‌ பட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்த  வ்யஸனத்தை- இருதய தாபத்தை-ஒரே 
க்ஷணத்தில்‌ போக்கினார்‌. அது மாத்திரமா? 


ale ara 
தைத்யவர்கஸ்ய தம்பம்‌ 

அசுரர்கள்‌ எல்லாரும்‌ நிறைய அக்கிரமங்கள்‌ பண்ணி 
னார்கள்‌. பிரஹ்லாதனுடைய அப்பா, பிறருக்கு மிகவும்‌ ஹிம்சை 
பண்ணிக்கொண் டிருந்தான்‌. அதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? “நாம்‌ 
என்ன பண்ணினால்‌ என்ன? நம்மைக்‌ கேட்பதற்கு யார்‌ இருக்கி 
றார்கள்‌?” என்ற இறுமாப்பினால்தான்‌ அப்படிப்‌ பண்ணினான்‌. 
அந்த அசுரக்‌ கூட்டத்தினுடைய இறுமா ப்பையும்‌ அவர்‌ பிளந்து 
தள்ளினார்‌. இது இரண்டாவது காரியம்‌. அடுத்தது என்ன? 


| 
ஸ்‌ தம்பம்‌ 
தூண்‌. “இந்தத்‌ தூணில்‌ இருக்கிறார்‌” என்று பிரஹலாதன்‌ 
சொன்னான்‌ அல்லவா? அந்தத்‌ தூணையும்‌ இரண்டாகப்‌ பிளந்து 
கொண்டு வந்தார்‌. இது மூன்றாவது காரியம்‌. அப்புறம்‌? 
quent Rat: 
வக்ஷ :ஸ்தலமபி ரிபோ: 
வக்ஷஸ்தலம்‌-மார்பு. இரணியகசிபுவின்‌ மார்பையும்‌ 
பிளந்து தள்ளிவிட்டார்‌. இது நான்காவது காரியம்‌. இந்த 
நான்கு காரியங்களையும்‌ முதலில்‌ ஒன்று, அப்புறம்‌ ஒன்று என்று 
வரிசையாகவா செய்தார்‌? இல்லை. ஒரே க்ஷணத்தில்‌ . இந்த 
நான்கு காரியங்களையும்‌ செய்துவிட்டார்‌. இந்த தான்கும்‌ 
பிளந்து போகும்படியா கச்‌ செய்துவிட்டார்‌. . ல 
qe raga fa ஏல 
ள்‌ teat என்ர Ul 
பத்தஸ்ரத்தம்‌ புருஷவபுஷா மிங்ரிதே விங்வத்ருஷ்டே . 
தம்ஷட்ராரோசிர்விம௦ தபுவநே ரம்ஹஸா. ஸிமஹவேஷே | 
பிரஹ்லாதனுடைய தாபம்‌, அசுரர்களுடைய: இறுமாப்பு, 
தூண்‌, சத்துருவினுடைய மார்பு இந்த நால்கையும்‌ ஒரே க்ஷ்ணத்‌ 
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இல்‌ பிளந்தார்‌; இந்த நான்கும்‌ அவர்‌ நரசிம்ம ஸ்வா மியாக 
அவீர்ப்பவித்த அந்த க்ஷணமே பிளந்து போய்விட்டன. 
இன்னொரு கதை சொல்கிறேன்‌. போஜன்‌ என்பவர்‌ ஒரு 
மகாராஜா. அவருடைய சபையில்தான்‌ காளிதாசர்‌ என்ற கவி 
இருந்தார்‌. இப்போது நான்‌ சொல்லப்போகிற கதையை 
அநேகமாக முக்கால்வாசிப்‌ பேர்‌ கேட்டிருப்பார்கள்‌. இன்னும்‌ 
ஐம்பது வருஷம்‌ கழித்து இது ஒருத்தருக்காவது தெரியப்‌ 
போகிறதோ இல்லையோ? 
அந்தக்‌ காலத்தில்‌ நல்ல கவிதையாக யாராவது ஒருத்தர்‌ 
எழுதிவிட்டால்‌ போஜரா ஜன்‌ அதை எழுதியவருக்கு ஓர்‌ எழுத்‌ 
துக்கு ஒரு லட்சம்‌ பொன்‌ என்று கொடுப்பானாம்‌; அக்ஷர லக்ஷம்‌ 
கொடுப்பான்‌. அவனிடமிருந்து கவிகள்‌ அப்படிச்‌ சம்பாதித்‌ 
தார்கள்‌. போஜராஜனிடமிருந்து அப்படிப்‌ பணத்தை வாங்கிக்‌ 
கொண்டவர்‌ காளிதாசர்‌. இருவரும்‌ ஒருத்தருக்கு ஒருத்தர்‌ 
ஸ்நேகம்‌; பிரியம்‌, அதிகப்‌ பிரியம்‌ வந்கால்‌ அதிகத்‌ துக்கம்‌ 
வந்துவிடும்‌. அளவுக்கு மிஞ்சிப்‌ பழகுகிற இடத்தில்‌ இது தெரியும்‌, 
முன்பு எப்படி இருந்ததோ அதற்கு நேர்மாறாகப்‌ போகும்‌. 
அந்த மாதிரி போஜராஜனும்‌ காளிதாசரும்‌ மிகவும்‌ அதிகமாகப்‌ 
பழகி இரண்டு பேரும்‌ சேர்ந்து எதையும்‌ அநுபவிப்பது, கவிதா 
ரசத்தை ஆராய்வது என்று உலக2ம அஆச்சரியமடைந்து 
பாராட்டும்படியாக இருந்தார்கள்‌. மனசோ வாக்கோ காயமோ 
எல்லாம்‌ அவர்களுக்கு ஒன்றுதான்‌. 

இப்படி இருக்கும்போது போஜ மகாராஜாவுக்கு ஒரு நாள்‌ 
விபரீத யோசனை ஓன்று தோன்றியது. 


“கெடுவான்‌ கேடு நினைப்பான்‌.” 


பிறருக்குக்‌ கேடு நினைப்பான்‌ என்பது இருக்கட்டும்‌: 
தனக்கே கேடு நினைப்பான்‌. 


போஜராஜனுக்கு என்ன தோன்றியது? *காளிதாசனுக்கு 
ஸாக்ஷா த்‌ பரதேவதையின்‌ கடாக்ஷத்தினாலே வாக்குப்‌ பொங்கி 
'வழிகிறது. அவன்‌ வாக்கிலிருந்து இதுவரைக்கும்‌ பொங்க 
வந்திருக்கும்படியான கவிதை அமிர்தத்தை வேண்டுமளவு 
அதுபவித்திருக்கிறோம்‌. அவன்‌ . வாயிலிருந்து எல்லா விஷயங்‌ 
களைப்‌ பற்றியும்‌ கேட்டாக விட்டது.. நான்‌ மரணம்‌ அடைந்த 
பிறகு ஒரு சரம சுலோகம்‌. எழுதுவான்‌ அல்லவா? அதைக்‌ 
கேட்க நமக்குப்‌ பிராப்தி இராதே; அது எப்படி இருக்குமோ? 
அதை மற்றவர்கள்‌ கேட்பார்களே தவிர நான்‌ எப்படிக்‌ கேட்க 
முடியும்‌?” என்ற எண்ணம்‌ வந்துவிட்டது: ப 


ச்ச்‌: 


32 


உடனே காளிதாசரை அழைத்துவரச்‌ சொன்னான்‌. காளி 
தாசர்‌ வந்தவுடன்‌, “உன்னை எதற்காக நான்‌ இப்ே பாது 
அழைத்தேன்‌ தெரியுமா? நான்‌ செத்துப்‌ போய்விட்டேன்‌ 
என்று வைத்துக்கொள்‌. அப்போது என்பேரில்‌ என்ன எழுது 
வாயோ அதை இப்போது எழுதி எனக்குக்‌ கொடுக்கவேண்டும்‌.. 
அந்தச்‌ சரம சுலோகத்தை நான்‌ இப்போதே கேட்கவேண்டுட/*” 
என்று சொன்னான்‌. 

“மகாராஜா, இது என்ன விபரீத புத்தி? 
வேண்டும்‌ என்று எனக்கு உத்தரவு போடு கிறீர்களே.?”? 

£* இல்லை, நீ எழுஇத்தான்‌ ஆகவேண்டும்‌! '” 

“நான்‌ எழுதுவதா? எனக்கு என்ன கெரியும்‌? நான்‌ 
ஓர்‌ ஆட்டு இடையனாக இருந்தேன்‌. அவள்‌ எதையோ போட்‌ 
டாள்‌. ஆட்டுப்‌ புழுக்கை என்று தூதூ என்று துப்பிபவன்‌. 
சாக்ஷாத்‌ அம்பாளுடைய கடாக்ஷத்தினால்‌ அல்லவா இன்றைக்கு 
இந்த வாயிலிருந்து கவிதை பிறந்து கொண்‌ டிருக்கிறது? என்‌ 
வாக்கினாலே ஒன்று பாடினால்‌ அப்படியே நடந்துவிடும்‌; அதனால்‌ 
நான்‌ பாட முடியாது. ”” . 

_ **முடியாதா? நீ பாடவில்லை என்றால்‌ எனக்கும்‌ உனக்கும்‌ 
முகாலோபனம்‌ கிடையாது, ராஜ உத்தரவைத்‌ தட்டினால்‌ நீ 
ஒரு பிரஷ்டன்‌ ஆகிவிடுவாய்‌. பிரஷ்டன்‌ அப்புறம்‌ இந்த ராஜ்‌ 
யத்தில்‌ இருக்க முடியுமா??? 

இப்படி அவர்கள்‌ இரண்டு பேருக்கும்‌ சண்டை வலுத்தது. 

“நல்லது மகாராஜா, நீங்கள்‌ நன்றாக இருந்தாலே போதும்‌. 
இத்தனை நாளும்‌ கவியை வைத்து ஆதரித்துக்கொண் டிருந்த 
தாங்கள்‌ இனி என்னோடு முகாலோபனம்‌ பண்ணாவிட்டாலும்‌ 
பரவாயில்லை. தங்கள்‌ உத்தரவை மீறிய பிரஷ்டனாக நான்‌ 
எங்காவது போய்விடுகிறேன்‌. இந்தத்‌ தேசமும்‌ கவிகளும்‌ 
எல்லாரும்‌ நன்றாக இருக்க வேண்டுமென்றால்‌ நான்‌ பிரஷ்டனாகத்‌ 

ரன்‌ போக வேண்டும்‌. அதுதான்‌ உங்கள்‌ உத்தரவும்‌'” என்று 
சொல்லிவிட்டுச்‌ சபையை விட்டே காளிதாசர்‌ போய்‌ 
விட்டாராம்‌. 

போனவர்‌ ராத்திரியே அந்தத்‌ தேசத்தை விட்டு எங்கோ 
ளெம்பிவிட்டார்‌. காளிதாசரைப்‌ பொழுது விடிந்தால்‌ காண 
வில்லை. போஜராஜாவுக்கு மிகவும்‌ துக்கம்‌. காளிதாசர்‌ எங்கே 
இருக்கிறார்‌ என்று கண்டுபிடித்துவிட வேண்டும்‌ என்ற ஆசை 

அந்த நாளில்‌ எந்தச்‌ சமாசாரம்‌ நடந்தாலும்‌ அதனுடைய 
உண்மையை அறிவதற்கு ராஜா மாறுவேஷம்‌ போட்டுக்‌ 
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கொண்டு வருவான்‌. ஒரு சேவகனைப்‌. போல, ஒரு பிச்சைக்‌ 
காரனைப்‌ போல, குடுகுடுப்பைக்காரனைப்‌ போல வேஷம்‌ போட்‌ 
டுக்கொண்டு எங்கே கலவரம்‌ நடந்தாலும்‌ அங்கேயே போய்‌ 
விஷயத்தை நன்றாகத்‌ தெரிந்துகொண்டு வந்துவிடுவான்‌. இப்‌ 
போதோ ஒரு கமிஷனைப்‌ போடுவது, அதனுடைய ரிப்‌ 
போர்ட்டை இன்னொரு கமிட்டிக்குத்‌ தாக்கல்‌ செய்வது, அப்‌ 
புறம்‌ பல சாட்சிகள்‌, அதற்கு மேல்‌ விசாரணை; தீர்ப்பு என்பவை 
எல்லாம்‌ நடக்கின்றன. இதில்‌ ஒன்றுக்கொன்று விரோதமான 
“ரிப்போர்ட்‌” வந்துவிடும்‌. ப 
அந்தக்‌ காலத்தில்‌ மாறுவேஷம்‌ போட்டுக்கொண்டு 
ராஜாவே நேரில்‌ போய்விடுவான்‌. ஒவ்வொரு நாளும்‌ ரா.ஜ்யத்‌ 
தில்‌ என்ன நடக்கிறது என்ற உண்மையைத்‌ தெரிந்துகொள்ள 
அப்படிப்‌ போவான்‌. இப்போது ஸி. ஐ. டி.க்காரர்கள்‌ செய்கிற 
வேலை போன்றதுதான்‌ அது. யுத்த காலத்தில்‌ வேறு தேசங்க 
ளுக்குச்‌ சென்று உளவு. பார்ப்பதற்குத்தான்‌ வேறு யாரை 
யாவது அனுப்புவார்கள்‌. அவர்களைச்‌ *சாரர்‌' என்று சம்ஸ்‌ 
கிருதத்தில்‌ சொல்வார்கள்‌. தமிழில்‌ ஒற்றர்‌ என்பார்கள்‌. 
இப்படிப்‌ போஜராஜன்‌ காளிதாசரைக்‌ கண்டுபிடிக்க 
மாறுவேஷம்‌ போட்டுக்கொண்டு புறப்பட்டுவிட்டான்‌. 
“காளிதாசன்‌ என்ற உருவத்தில்‌ நாம்‌ இந்தத்‌ தேசத்தை 
விட்டு எங்கே போனாலும்‌ ஜனங்கள்‌ நம்மைக்‌ கண்டுகொண்டு 
விடுவார்கள்‌” என்று எண்ணின காளிதாசர்‌ அந்த ஊரை 
விட்டுக்‌ கிளம்பும்போது வேறு வேஷம்‌ போட்டுக்கொண்டு 
புறப்பட்டார்‌. அவர்‌ என்ன வேஷம்‌ போட்டுக்கொள்ளலாம்‌ 
என்று பார்த்துக்‌ கடைசியில்‌ ஈசுவரனுடைய வேஷத்தைப்‌ 
போட்டுக்கொண்டு போகலாம்‌ என்று தீர்மானித்தார்‌. ஈசுவர 
னுடைய வேஷத்தில்‌ இரண்டு அம்சம்‌. ஒன்று பிட்சாடனர்‌; 
மற்றொன்று பித்தன்‌. காளிதாசர்‌ பைத்தியக்காரப்‌ பிச்சைக்‌ 
காரனைப்‌ போல, சந்நியாசியைப்‌ போல, வேஷம்‌ போட்டுக்‌ 
கனகவ பர்‌ தோல்‌ கவித போக 
43 2 குடுகுடுப்பைக்காரன்‌ வேஷத்தில்‌ ஊர்‌ ஊராகச்‌ 
சுற்றிப்‌ பார்த்துக்கொண்டு வந்தான்‌. மற்ற விஷயங்களில்‌ 
எல்லாம்‌ இவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ எப்படி ரசிகர்களோ அது 
ர்க போட்டுக்கொள்வதிலும்‌ சமர்த்தர்கள்போல்‌ 
இரு நாளைக்கு இவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ சந்திக்கும்‌ சந்‌ 
காப்‌ 2 வந்துவிட்டது. காளிதாசர்‌ ர” த்திய 
வேஷம்‌ போட்டுக்கொண்‌ டிருந்தார்‌ அல்லவா? அந்த' வேஷத்‌ 
இற்குத்‌ தகுந்தபடி நடக்க வேண்டும்‌ என்று எண்ணி ஒரு 


ஸ்‌ 
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கசாப்புக்‌ கடைக்குள்‌ நுழைந்து : தம்முடைய தண்டத்‌ தினாலே 
மாமிசத்தைத்‌ தொட்டு, **என்ன விலை? என்று , கேட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. அதை இந்தக்‌ குடுகுடுப்பைக்கா ரன்‌ வேஷத்‌ 
தில்‌ இருக்கும்‌ போஜராஜன்‌ பார்த்தான்‌. அந்தச்‌ 'சந்நியாகி 
தான்‌ காளிதாசர்‌. என்பது அவனுக்குத்‌ தெரியவில்லை *வேஷமோ 
சந்நியாசி. இவனோ மாமிசம்‌'விலை கேட்கிறான்‌. இது என்ன 
ஆச்சரியமாக இருக்கறதே!” என்று மெல்ல அவனிடம்‌ போய்‌, 


ற்கு. என்‌ எண்டர்‌ கார 1 

ட பிக்ஷோ, மாம்ஸநிஷேவணம்‌ கிமுசிதம்‌?” 

.... “*சந்நியாசியே, மாமிசம்‌ சாப்பிடலாமா?'” என்று கேட்‌ 
டானாம்‌. 3 


தன்னைக்‌ கேட்பவன்‌. போ ஜரா ஜன்‌ என்பது காளிதாசருக்கும்‌ 
தெரியவில்லை. 


தடதட பதட்ட இ 
கிம்‌ தேர மத்யம்‌ விநா? 

“கள்ளைக்‌ குடிக்காது போனால்‌ மாமிசம்‌ ஜரிக்காது”* என்று 
அவர்‌ ஏதோ பதிலுக்குச்‌ சொன்னாராம்‌. உடனே போஜ 
ராஜன்‌, “நீயோ சந்நியாசி. கள்ளும்‌ மா மிசமும்‌ எல்லாம்‌ 
சாப்பிடலாமா??? என்று கேட்டான்‌. 


wow அணா என்‌: 1 
ப்ரஷ்டஸ்ய காந்யா கதி:? 

**பிரஷ்டனுக்கு வேறு. என்ன கதி இருக்கிறது?” என்று 
காளிதாசர்‌ பதில்‌ சொன்னவுடன்‌ போஜராஜனுக்கு, “அடேடே! 

வர்தான்‌ காளிதாசன்போல்‌ இருக்கிறது!” என்று தோன்றி 
விட்டது. அவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ சிநேகமாக இருந்தபோது 
கடைசியாகப்‌ போஜன்‌, “நான்‌ ராஜா. நான்‌ சொல்வதைக்‌ 
கேட்கவில்லை என்றால்‌ நீ பிரஷ்டன்‌' என்று சொன்னான்‌ 
அல்வவா? அவனுக்கும்‌, * இவனைப்‌ பிரஷ்டன்‌ என்று சொல்லி 
விட்டோமே” என்று நெஞ்சை அரித்துக்கொண் டிருந்தது. 
காளிதாசன்‌, “பிரஷ்டஸ்ய காந்யா கதி:?? என்று சொன்ன 
வுடன்‌, “இவன்தான்‌ காளிதாசன்‌” என்று போஜன்‌ தெரிந்து 
கொண்டு விட்டான்‌. 

“இவ்வளவு தூரம்‌ நீ என்னைக்‌ கேட்கிறாயே? நீ எந்த 
ஊர்‌?” என்று குடுகுடுப்பைக்காரனைப்‌ பார்த்துப்‌ பிச்சைக்காரச்‌ 
சந்நியாசி கேட்டானாம்‌. போஜன்‌ பொய்‌ சொல்லவில்லை. 
“நான்‌ இருக்கிறது தாரா நகரம்‌. அங்கிருந்துதான்‌ 
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வருகிறேன்‌”? : என்று சொல்லிவிட்டான்‌. போஜராஜாவின்‌ 
நகரம்‌ தாராநகரந்தானே? அதனாலே, **(போஜராஜா செளக்‌ 
கியமர்க இருக்கிறாரா ??” என்று அவரைக்‌ காளிதாசர்‌ கேட்டார்‌. 
“இதுதான்‌ சமயம்‌, இவன்‌ வாயினாலேயே சரம சுலோகத்தைக்‌ 
கேட்க” என்று போஜராஜாவுக்குத்‌ தோன்றிவிட்டது. 

ப உடனே கொஞ்சம்‌ அழுவதுபோல்‌ அழுதுவிட்டு, **அதுவா? 
அதை ஏன்‌ கேட்டுருய்‌? அவர்‌ செத்துப்போய்‌ இன்றைக்குத்‌ 
தான்‌ ஆறாம்‌ நாள்‌” என்று மிக்க துக்கத்தோடு சொல்வது 
போலச்‌ சொல்லிவிட்டான்‌. உடனேயே காளிதாசர்‌ ஒரு 
சுலோகம்‌ பாடிவிட்டார்‌: 


என MU fag filer ATA | 
ஏர? என்னோ Maud ள்‌ என்‌ ப 
அத்ய தாரா நிராதாரா நிராலம்பா ஸரஸ்வதீ | 
பணடிதா: கண்டிதாஸ்‌ ஸாவே போஜராஜே திவம்‌ கதே | 
போஜராஜன்‌ சொர்க்க லோகத்திற்குப்‌ போனவுடன்‌ 
தாரா நகரம்‌ “நிராதாரா”வாகப்‌ போய்விட்டது. இதுவரை 
யிலும்‌ அதற்கு ஆதரவாகப்‌ போஜன்‌ இருந்தான்‌. இப்போது 


தனக்கு ஆதரவாக இருந்த ராஜனை இழந்து நிராதரவாகப்‌ 
போய்விட்டது நகரம்‌. 


போஜராஜன்‌ இருக்கிறவரைக்கும்‌ ஸரஸ்வதிக்கு ஒரு 
பிடிப்பு இருந்தது. இப்போது அது இல்லாமற்‌ போயிற்று, 
எள எள்‌ 
நிராலம்பா ஸரஸ்வதீ 


போஜன்‌ இருந்தவரைக்கும்‌ பண்டிதர்கள்‌ எங்கே இருந்‌ 


தாலும்‌ பாராட்டப்பட்டார்கள்‌. இப்போது பண்டிதர்கள்‌ 
எங்கே கண்டாலும்‌ கண்டிக்கப்படுவார்கள்‌. 
qfoeaT: ©foeatad 
பண்டிதா: கண்டிதாஸ்‌ ஸர்வே 
இது எல்லாம்‌ எதனாலே? I 


என்‌ ள்‌ எ । 
போஜராஜே திவம்‌ கதே | 
போஜராஜன்‌ சொர்க்கலோகம்‌ போய்விட்டான்‌. 


இந்தப்‌ பாட்டைக்‌ காளிதாசர்‌ சொன்னாரோ இல்லையோ, 
அற்துக்‌ குடுகுடுப்பைக்கா ரன்‌-— போ ஜரா ஜா அப்படியே செத்து 


சு 
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விழுந்துவிட்டான்‌. **“ஐயோ, நீயேதானா போஜராஜன்‌? நான்‌ 
சரமசுலோகம்‌ பாடமாட்டேன்‌ என்றேனே! கேட்டாயா? உன்‌ 


பிடிவாதத்தினால்‌ இறந்து போய்விட்டாயே!”” என்று கவி 
மிகவும்‌ துக்கப்பட்டாராம்‌. அவருடைய துக்கத்தைதச்‌ 
சகக்கமாட்டாமல்‌ சரஸ்வதி ஆவிர்ப்பவித்து, **நடந்தது 


நடந்ததுதான்‌. முன்பு பாடியதை வேண்டுமானால்‌ மாற்றிப்‌ 
பாடு. உனக்காக அவனுக்கு ஒரு மூன்றேமுக்கால்‌ நாழிகை உயிர்‌ 
கொடுக்கிறேன்‌. வாய்‌ வார்த்தையாவது பேசிக்கொள்ளாங்கள்‌” ? 
என்று அநுக்கிரகம்‌ செய்தாளாம்‌. காளிதாசர்‌ தாம்‌ முன்பு 
பாடிய பாட்டை அப்படியே திருப்பி, 

oT எ AKIN TT எனகாள எள்‌ | 

ஏசா என்னன MT ya TA ப 


அத்ய தாரா ஸதாதாரா ஸதாலம்பா ஸரஸ்வதீ | 
பண்டிதா மண்டிதாஸ்‌ ஸர்வே போஜராஜே புவம்‌ கதே | 
என்று பாடினார்‌. போஜராஜன்‌ உடனே கண்ணை விழித்து எழுந்‌ 
தானாம்‌. காளிதாசர்‌ போஜராஜனைக்‌ கட்டிக்கொண்டு, 
“ராஜா, இப்படிச்‌ செய்துவிட்டீர்களே. இன்னும்‌ மூன்றே 
முக்கால்‌ நாழிகைதானே நீங்கள்‌ உயிரோடு இருப்பீர்கள்‌? * 
என்று துக்கப்பட்ட போது, “சதுக்கப்படா தே. நான்‌ 
இறந்து போனால்‌ என்ன? இறந்து போவது துக்கமா? இறந்து 
போவதற்குள்‌ உன்‌ வாக்கிலிருந்து வந்த அமிருதத்தைக்‌ 
கேட்டேனே! அந்த ஒரு பாக்கியம்‌ கிடைத்தது போதாதா? 
இன்னும்‌ மூன்றே முக்கால்‌ நாழிகை இருக்கிறது. கவலைப்‌ 
படாதே. நம்முடைய நினைவாக ராமசரித்திரத்தையே அந்தக்‌ 
காலத்திற்குள்‌ பாடிவிடுவோம்‌'” என்று சொன்னானாம்‌. ஏழு 
நாள்தான்‌ இருக்கிற்து என்றவுடன்‌ பரிட்சித்து, பாகவதத்தைக்‌ 
கேட்டாற்போல்‌, போஜராஜன்‌ மூன்றே முக்கால்‌ நாழிகை 
தான்‌ இருக்கிறது என்றவுடன்‌ ராமசரிதத்தைப்‌ பாடலாம்‌ 
என்று நினைத்தான்‌. | 
உடனே காளிதாசரும்‌ போஜனும்‌ ராமாயணத்தைப்‌ 
பாடினார்கள்‌. “கொஞ்ச நாழிகை கிடைத்தாலும்‌ போதும்‌. 
அதற்குள்‌ பகவத்‌ ஸ்மரணை செய்து, தாபத்தைப்‌ போக்கிக்‌ 
கொண்டு ஜன்ம நிவிருத்தியைத்‌ தேடிக்கொள்ள வேண்டும்‌” 
என்று போஜராஜன்‌ காளிதாசரோடு அப்படி ராமாயணத்‌ 
தையே சுலோகங்களாகவும்‌ வசனங்களாகவும்‌ பாடி முடித்தா 
னாம்‌. அவனும்‌ காளிதாசரும்‌ மாறி மாறிப்‌ பாடிய ராமாய 
ணத்திற்கு, போஜ சம்பூ என்று பெயா்‌. நான்‌ முன்னாலே 
சொன்னேனே மூன்று சுலோகங்கள்‌ - அவை மூன்றும்‌ அவர்கள்‌ 
பாடிய 'சம்பூ ராமாயணத்தில்‌” தான்‌ இருக்கின்றன. 
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aoa எள 
. எளண்ரிஎண்ளளா | 
MARTA - 
்‌ எனி Jae எ: TT ॥ 


. நாராயணாய நலிநாயதலோசநாய 
நாமாவமே ஷிதம ஹா 1லிவைபவாய | 
நாநாசராசரவிதாயகஜந்ம 8 தபர 
நாபீபுடாய புருஷாய நம: டரஸ்மை | 


தாபி என்றால்‌ கொப்பூழ்‌. அதில்‌ இருக்கும்படியான 
பத்மத்தின்‌ நடுவில்‌ .ஆவிர்ப்பவித்திருக்கிறார்‌, சகல லோகக்‌ 
களையும்‌ சிருஷ்டி பண்ணும்‌ சிருஷ்டிகர்த்தராகிய பிரம்மா. 


ப 


உ த இத வ வா 


gE a: TT 
புருஷாய நம: பரஸ்மை 


ட 


பகவான்தான்‌ 
புருஷன்‌. பரன்‌ என்றால்‌ பெரியவன்‌. அபரன்‌ என்றால்‌ சின்ன 
வன்‌ என்று அர்த்தம்‌. மீதி எல்லாம்‌ அதற்கு அப்புறம்‌. 
அதுதான்‌ பரம்‌, பெரிது. அந்தப்‌ பெரியவனைத்தான்‌ பரன்‌, 
பரமாத்மா, .பரமபுருஷன்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்கிறோம்‌. பரம்‌ 
புருஷன்‌ என்றால்‌ பெரிய ஆள்‌ என்பதுதான்‌ பெருமாள்‌ என்று 
ஆகிறது. ' 

. இந்தச்‌ சுலோகத்தைக்‌ காலையில்‌ எழுந்தவுடன்‌ அநேக 
மாகப்‌ பலர்‌ சொல்வார்கள்‌. குளிர்ந்த வேளையில்‌ குளிர்ந்த 
பகவானுடைய .. ஸ்வரூபத்தைத்‌ தியானம்‌ செய்வதற்காக 
இப்ப்டிச்‌ சொல்வார்கள்‌. காலையில்‌ விஷ்ணுவையும்‌ மாலையில்‌ 
ஈசுவரனையும்‌ நினைப்பது வழக்கம்‌. 

போஜராஜன்‌ கதையிலிருந்து நமக்கு என்ன ' நீதி கிடைக்‌ 
கிறது? உயிர்போக மூன்றே மூக்கால்‌ நாழிகைதான்‌ இருக்‌ 
கிறது என்றாலும்‌ அதற்குள்‌ பகவானைப்‌ பாடலாம்‌, அவனு 
டைய நாமத்தை ஜபிக்கலாம்‌ என்று அவன்‌ பாடிக்‌ காட்டி 
விருக்கிறான்‌. நமக்கு எவ்வளவு ஆயுசு என்று சொல்ல 
முடியாது. ஒரு நாளைக்கூட, ஒரு மணியைக்கூட , ஒரு நிமிஷத்‌ 
தைக்கூட நாம்‌ வீண்படுத்தக்‌ கூடாது. ஒரு நிமிஷம்‌ கடைத்‌ 
'தாலும்‌ . போதும்‌. பகவந்தாம ஸ்மரணை செய்ய -வேண்டும்‌. 
அவனுடைய ரூப தரிசனம்‌ பண்ண வேண்டு ம்‌. இரு 
காரியதீடதைச்‌ செய்வோம்‌; இன்னொரு காரியத்தை 


புருஷன்‌ என்றால்‌ ஆள்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
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ஆரம்பிப்பதற்குள்‌ இடையில்‌ ஒரு விநாடி கிடைத்‌ 
தாலும்‌ போதும்‌. பகவானை நினைக்கலாம்‌. நாம்‌ அப்படிச்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌. எப்போதும்‌ நமக்குப்‌ பகவான்‌ நினைவு 
இருக்க வேண்டும்‌. இதைப்‌ பரீக்ஷித்‌, போஜராஜன்‌ இரண்டு 
பேரும்‌ பிரத்தியக்ஷமாகக்‌ காட்டிப்‌ போயிருக்கிறார்கள்‌. போஜ 
ராஜன்‌ தனக்குக்‌ கிடைத்த மூன்றே முக்கால்‌ நாழிகையைக்கூட 
வீண்‌ பண்ணாமல்‌ செய்த காரியம்‌ ஒன்றுதான்‌ இன்றைக்கும்‌ 
தாம்‌ அவனை நினைத்துக்கொண்‌ டிருக்கும்படி செய்கிறது? 
நாம்‌ எல்லோரும்‌ உஷக்காலத்தில்‌ எழுந்தவுடன்‌ குளிர்ந்த 
பெருமாளை, கருமேகம்‌ போல நீருண்ட மேனியுடைய கார்மேக 
வண்ணனைக்‌ குளிர்ந்த உள்ளத்தோடு ஸ்மரணை செய்வோமாக, 


சங்‌ 11-2 


2 
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எளி எம்‌ ஏ | 
எளா: ஏம்‌ எட எள்ளி ॥ 
வாகர்த்தாவிவ ஸ்ம்ப்ருக்தெள வாகர்த்தப்ரதிபத்தயே | 
ஜகத: பிதரெள வந்தே பார்வதீபரமேண்வரெள]| 
இகத: என்றால்‌ லோகத்திற்கு என்று அர்த்தம்‌. பிதரெள 
மாதாபிதாக்கள்‌. லோகத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ , எல்லாருக்கும்‌ 
மாதாபிதாவாக இருக்கிறவர்கள்‌ பார்வதி பரமேசுவரர்கள்‌. 
உலகம்‌ முழுவதும்‌ ஒரே குடும்பம்‌. 
னள எ ளி ள்‌ நள 2A எட | 
எனன: இளக சூள்‌ ஏரண ப 
மாதா ௪ பார்வதீ தேவீ பிதா தேவோ மஹேஸ்வர: | 
பாந்தவாஸ்‌ பன்வபக்தாற்ச௪ ஸ்வதேபேோ புவ௩த்ரயம்‌ || 
என்கிறார்கள்‌ நமது ஆசார்யார்‌ அவர்கள்‌. லோகத்தில்‌ 
ருக்கும்‌ சகல ஜனங்களுக்கும்‌ தாயாராகவும்‌ தகப்பனாராகவும்‌ 
றவர்கள்‌ ஸாக்ஷா தீ பரதேவதையாகிய பார்வத தேவியும்‌ 
பரமேசுவரனுமே! *ஜகத்துக்கெல்லாம்‌ தாய்தகப்பனாகிய 
பார்வதி பரமேசுவரர்களை நான்‌ நமஸ்காரம்‌ பண்ணுகிறேன்‌.” 
எச: fad art arid | 
ஜகத: பிதரெள வந்தே பார்வதீபரமேமபவரெள | 
காகவியாக இருக்கும்‌ காளிதாஸர்‌, தாம்‌ இயற்றிய 
ரகுவம்சத்தில்‌ முதல்‌ மங்கள சுலோகத்தில்‌ 


இருக்கி 


என்று ம 
காவியமான 
சொல்கிறாரா? 


ட 


AT 
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பார்வதீ பரமேசுவரர்கள்‌ எப்படி இருக்கிறார்கள்‌? ஒருவ 
ருக்கு ஒருவர்‌ இணைபிரியாமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. ஒரே ஸ்வ 
ரூபத்தில்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ இணைந்து இருக்கிறார்கள்‌. அது 
எப்படி என்றால்‌ பசு என்று இப்போது நான்‌ ஒரு வார்த்தை 


.சொல்கிறேன்‌. பசு என்று இரண்டு எழுத்துக்களைச்‌ சொன்‌ 


னேன்‌. இந்த இரண்டு எழுத்தைச்‌ சொன்னவுடனே உங்களுக்கு 
ஓர்‌ உருவம்‌ தோன்றுகிறது. பசுமாடு ஞாபகம்‌ வருகிறது. 
பச்‌ என்று எழுதினால்‌ இரண்டு எழுத்துக்கள்தா ம்‌. அவை சில 
கோடுகளே. காதாலே கேட்கிற ஒரு சப்தம்‌ என்று சொல்ல 
லாம்‌. இதற்கும்‌ பசுமாட்டுக்கும்‌, இத்த வார்த்தைக்கும்‌ அதன்‌ 
அர்த்தத்திற்கும்‌ என்ன சம்பந்தம்‌ இருக்கிறது? இந்த வார்‌ த்தை 
யைச்‌ சொன்னவுடன்‌ அந்த வஸ்து நீனைவுக்கு வருநறெதுஃ 
அல்லது அதைக்‌ கண்டவுடன்‌ இந்தச்‌ சொல்‌ நினைவுக்கு வரு 
கிறது. இதுவும்‌ அதுவும்‌ இணைபிரியாமல்‌ இருப்பது தெரிகிறது. 
இதை தாமரூபம்‌ என்று சொல்லுவார்கள்‌. நாமம்‌ என்பது 
பெயர்‌. ரூபம்‌ என்பது உருவம்‌, ஆக்ருதி. பசு என்பது வாக்கு. 
அதன்‌ அட த்தமாகிய உருவம்‌, மாடு, ஒன்றைச்‌ சொன்னால்‌ 
ஒன்று உடனே நீனைவுக்கு வந்துவிடுகிறது. இந்த இரண்டையும்‌ 
பிரிக்க முடியவில்லை. வாக்கும்‌ அர்த்தமும்‌ எப்படி ஒன்றோடு 
ஒன்று ட ணைபிரியாமல்‌ இருக்கின்றனவோ அப்படியே சாக்ஷா தீ 
அம்பாளும்‌ பரமேசுவரனும்‌ இணை பிரியாமல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
ஒரே ஸ்வரூபத்தில்‌ அர்த்தநாரீசுவரர்‌ கோலத்தில்‌: இரண்டு 
பேரும்‌ ர ணைந்திருக்கறார்கள்‌. இப்படிப்‌ பார்த்தால்‌ அம்பாள்‌; 
அப்படிப்‌ பாரத்தால்‌ பரமேசுவரன்‌. 


angie ஸ்ஸி 
வாகர்த்தாவிவ ஸம்ப்ருக்தெள 


ஸம்ப்ருச்தெள என்றால்‌ சேர்ந்து இருப்பது என்று 
அர்த்தம்‌. “வாக்கு” அதன்‌ பொருள்‌ ஆயெ இரண்டையும்‌ 
போல - எப்படி அவ இரண்டும்‌ இணைபிரியாமல்‌ இருக்கின்ற 
னவோ, ஒன்று வந்தால்‌ மந்றொன்று எப்படி வந்துவிடுகிறதோ 
அப்படி - லோகத்திற்கு மாதா பிதாவாக - அர்த்தநாரீசுவர 
ஸ்வரூபமாக - இருச்கும்‌ பார்வதி பரமேசுவரர்களை நான்‌ நமஸ்‌ 
காரம்‌ டன்‌ ணு றேன்‌” என்று காளிதாச மகாகவி நமஸ்காரம்‌ 
பண்ணீனார்‌. அவர்‌ நமஸ்காரம்‌ பண்ணுகிறேன்‌ என்று 
சொன்‌ தனாலேயே சம்ஸ்கிருதம்‌ படிக்கிறவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ 
முதல்‌ முதலில்‌ அதைச்‌ சொல்லி நமஸ்காரம்‌ பண்ணிக்கொண் 


40 சென்னை உபந்நியாசங்கள்‌ 
்‌ -- இமக்கு ஓர்‌ உருக்‌ கொடுப்பவர்கள்‌ அம்மாவும்‌ அப்பா 
வுற்தாம்‌. இந்த உடம்யை உண்டாக்கிவிடுபவன்‌ பிதா. ஆனால்‌ 
அம்மா. “இந்த  உடம்யை வளர்த்துப்‌ புஷ்டியான ஆகாரங்‌ 
களைக்‌ கொடுத்துச்‌ சம்ரக்தித்து விடுகிறாள்‌. உடம்புக்குப்‌ 
புஷ்டியைக்‌ கொடுப்பது ஆகாரம்‌. ஒரு குறையும்‌ இல்லாமல்‌ 
ஆத்மாவுக்குப்‌ புஷ்டியைக்‌ கொடுப்பவர்‌ யார்‌? ஆத்மா 
என்றால்‌ உயிர்‌ என்று அர்த்தம்‌. உயிருக்கு எது புஷ்டி? ஆனந்‌ 
தம்‌; ஞானம்‌: உயிர்‌ திரும்பியும்‌ உடல்‌ எடுத்தால்‌ அநேக 
கஷ்டங்கள்‌ அதனால்‌ வருகின்றன. துன்பத்திற்குக்‌ காரணம்‌ 
மயிறவி; உடம்பு எடுத்திருப்பதுதான்‌. உயிர்‌ திரும்பியும்‌ 
இன்னொரு ஜன்மம்‌ எடுத்தால்‌ திரும்பியும்‌ கஷ்டம்‌ உண்டாகும்‌: 
உடம்புக்கு வருகிற துன்பம்‌ ஒரு பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. உடம்‌ 
புக்கு ஒன்றுமே சிரமமில்லை. நிறையச்‌ சொத்து அப்பா வைத்‌ 
இருக்கிறார்‌. நிலம்‌, பணம்‌ எல்லாம்‌ வைத்திருக்கிறார்‌. சாப்பாட 
டுக்கோ மற்ற வசதிகளுக்கோ கஷ்டம்‌ ஒன்றுமே இல்லை. இருநீ 
தாலும்‌ ஆத்மாவுக்கு, உயிருக்கு அநேக கஷ்டம்‌, அநேக 
சிரமங்கள்‌, அநேக அவமானம்‌, துக்கம்‌ எல்லாம்‌ உண்டா 
தின்றன. உடம்புக்கும்‌ உயிருக்கும்‌ துன்பமே வரக்கூடாது 
என்றால்‌ 'பிறவியே எடுக்காமல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. பிறவி 
என்று எடுத்துவிட்டால்‌ ஆனந்தம்‌ என்பது எப்போதோ 
கொஞ்சம்‌ வருகிறது. அதிகமாகத்‌ துக்கந்தான்‌ இருக்கிறது. 


ப்பொழுதும்‌ துக்கமே வராமல்‌, எப்போதும்‌ 
ருக்கும்படியாக ஆத்மாவைப்‌ பண்ணிவிடுவது, 
ஆத்மாவுக்கும்‌ புஷ்டியான ஆனந்தமாகிற 

கொடுப்பது யார்‌ என்றால்‌, எல்லாருக்கும்‌ 
இருக்கிற அந்த ஸாக்ஷாத்‌ பார்வதி பரமே 
பராசக்திதான்‌ ஜகத்துக்கெல்லாம்‌ தாயாக 
மசுவரர்‌ தந்தையாக இருக்கிறார்‌. அவர்‌ 
'ஜாச்‌ சரணம்‌ அடைந்தால்தான்‌, திரும்பியும்‌ தமக்கு 
ஜன்மம்‌ இல்லாமல்‌ போகும்‌. ஜன்மம்‌ இல்லாமல்‌ போய்விட்‌ 
தரல்‌ எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக இருக்கலாம்‌. ஜன்மம்‌ என்று 
வந்துவிட்டால்‌ அப்போது ஆனந்தத்திற்கு ஒரு கறை உண்டாகி 
"விடுகிறது. உயிருக்கு, ஆத்மாவுக்கு ஆகாரம்‌, அல்லது புஷ்டி, 
எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக இருப்பதுதான்‌. அந்த ஆனந்த 
திலயை அளிக்கக்‌ கூடியவர்கள்‌, அம்மாவும்‌ அப்பா வுத்தாம்‌. 
ர்களும்‌ உண்டு. அம்பாளை உபாசிப்பவர்‌ 


ஈசுவரனை உபாசிப்பவ 
களும்‌ உண்டு- இரண்டு பேரையும்‌ சேர்த்தே உபாசிப்பவர்கணாம்‌ 


உண்டு. 


ஆகவே ௭ 
ஆனந்தமாக இ 
எல்லாருடைய 
அகாரத்தைக்‌ 
மாதா பிதாவா 
்‌ தவரார்கள்தாம்‌. 

இருக்கினாள்‌. பே 


ர 


௪ 
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அவர்களிடம்‌ . எதற்காகப்‌ போக வேண்டும்‌? வியாதி 
உடையவன்‌ வியாதியைப்‌ போக்கிக்கொள்ள வைத்தியனிடம்‌ 
போகிறான்‌. ஏழை, கடன்‌ வாங்கவோ, யாசகம்‌ கேட்கவோ 
பணக்காரனைத்‌ தேடிப்‌ போகிறான்‌. இப்படி ஒவ்வொரு காரியத்‌ 
திற்கும்‌ ஒருத்தரிடம்‌ போகவேண்டி இருக்கிறது. நமக்கு, “அது 
இல்லையே, இது இல்லையே” என்று அநேக குறைகள்‌ உண்டு. 
மனசிலே, “அவர்கள்‌ அவமானப்படுத்தினார்கள்‌, இவர்கள்‌ 
மரியா தை செய்யவில்லை” என்ற துக்கம்‌, பிறவிப்‌ பிணி. இவற்றை 
யெல்லாம்‌ போக்கிக்கொள்ளப்‌ பரமேசுவரனிடம்‌ போகவேண்‌ 
டும்‌. அப்போது மனசுக்குப்‌ பூர்ண நிறைவு உண்‌ டாகிவிடும்‌. 

எப்போது பார்த்தாலும்‌ மனசுக்குக்‌ கவலை, அநேக சிர 
மங்கள்‌ எல்லாம்‌ எதனால்‌ உண்டாகின்றன? பிறப்புத்தான்‌ 
இதற்கெல்லாம்‌ காரணம்‌. பணம்‌ இல்லாதவன்‌ பணக்கார 
னிடம்‌ போவது போலப்‌ பிறப்பே வேண்டாம்‌ என்றால்‌ 
பிறப்பே இல்லாதவனிடந்தான்‌ போகவேண்டும்‌. எவனுக்குப்‌ 
பிறப்பு இல்லையோ அவனிடம்‌ போனால்‌ தமக்கும்‌ அவனுடைய 
அநுக்ரெகத்‌தினாலே பிறப்பே இல்லாமல்‌ போகும்‌. கவலை இல்லை. 
ஆகவே பிறப்பு இறப்பு இல்லாத ஈசுவரனிடத்தில்‌ போக 
வேண்டும்‌. பார்வதி பரமேசுவரனிடத்தில்‌ போகவேண்டும்‌. 

பிறப்பு இறப்பு என்று இரண்டும்‌ நமக்கு இருப்பது நன்‌ 
றாகத்‌ தெரிகிறது. பிறப்பு இறப்பு இந்த இரண்டுக்கும்‌ காரணம்‌ 
என்ன? பிறப்புக்குக்‌ காரணம்‌ காமம்‌: இறப்புக்குக்‌ காரணம்‌ 
காலன்‌, பிறப்பு என்பது காமனால்‌ உண்டாகிறது. இறப்பு 
என்பது காலனால்‌ ஆகறது. காமனாலே ஆக்கப்பட்டது காலனாலே 
அழிக்கப்படுகிறது. காமன்‌ வந்துவிட்டால்‌ மரம்‌ முளைக்கிறது. 
காலன்‌ வந்துவிட்டால்‌ மரம்‌ பட்டுப்போக வேண்டியதுதான்‌. 


ன்‌ எக: | 
காலோ ஜகத்பக்ஷக: | 
சூரியன்‌ சந்திரன்‌ முதற்கொண்டு எதுவாக இருந்தாலும்‌ 
காலம்‌ வந்தால்‌ வீணாக வேண்டியதுதான்‌. 
... தாமம்‌ என்பது இல்லாமற்‌ போனால்‌ உற்பத்தி என்பதே 
திடையாது, காலம்‌ என்பது இல்லாவிட்டால்‌ அழிவே கிடை 


யாது. ஆகவே நாம்‌ காமம்‌, காலம்‌ இரண்டையும்‌ வென்றாக 
வேண்டும்‌: அதற்காக நாம்‌ போய்ச்‌ சரணமடைறெ ஈசுவரன்‌ 


எப்படி இருக்கிறான்‌? 
காமனைக்‌ கண்ணால்‌ எரித்தவராம்‌; 
காலனைக்‌ காலால்‌ உதைத்தவராம்‌ . 
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ன தன்‌ கண்ணாலேயே காமனை எரித்தவன்‌. காமனையே எரித்து 
விட்டால்‌ ்‌ உற்பத்தி இல்லை. காலாலே காலனைச்‌ சங்காரம்‌ 
பண்ணினார்‌. ஆகையால்‌ பர்மேசுவரனிடத்தில்‌ போனால்‌ 
தமக்குப்‌ பிறப்பு இல்லை; இறப்பு இல்லை. 

சரி அவனிடம்‌ போனாலே பிறப்பு இல்லாது போகுமேல்‌ 
அம்பானை உபாசிப்பானேன்‌?” என்றால்‌ அம்பாளும்‌ ஈசுவரனும்‌ 
வாக்கும்‌ அர்த்தமும்‌ போலத்தானே இருக்கிறார்கள்‌? 


சுவாமி எந்தக்‌ கண்ணாலே காமனை எரித்தார்‌? இரண்டு 
கண்களும்‌ இல்லாத மூன்றாவது கண்ணாகிய நெற்றிக்‌ கண்ணாலே 
எரித்தார்‌. மூன்றாவது கண்தான்‌ இரண்டு பேருக்கும்‌ சொந்த 
மாயிற்றே! அம்பாளுக்குப்‌ பாதி; ஈசுவரனுக்குப்‌ பாதி. அர்த்த 
தாரீசுவரராகத்தானே அவர்‌ இருக்றொர்‌? அந்தக்‌ கண்‌ இரண்டு 
பேருக்கும்‌ பொது. அப்புறம்‌ காலனை உதைத்தது அவர்‌ இடக்‌ 
காலால்தானே? அந்த இடக்‌ கால்‌ அம்பாளுடையதல்லவா? 
ஆகையால்‌ காலத்தைக்‌ கடக்க, காலன்‌ அணுகாமல்‌ இருப்ப 
தற்கு, மரண துக்கத்தைப்‌ போக்கிக்கொள்ள, அம்பாளுடைய 
£ருயை வேண்டும்‌. திரும்பவும்‌ பிறக்காமல்‌ இருக்கச்‌ சாக்ஷாத்‌ 
ஈசுவரன்‌ அம்பாள்‌ இரண்டு பேரையும்‌ சேர்த்து உபாசனை 
செய்ய வேண்டும்‌. ஆகையால்தான்‌ ஈசுவரனையும்‌ அம்பாளை 
யும்‌ சேர்த்து உபாசனை செய்கிறோம்‌. அவர்கள்‌ இரண்டு 
பேரும்‌ ஒரே சரீரத்தில்‌ இணைந்திருப்பதனால்‌ நமக்குப்‌ பிறப்பு 
இறப்பு இரண்டும்‌ போகும்‌; 

தீக்ஷிதர்‌ அவர்கள்‌, தியாகையரவர்கள்‌, சாமா சாஸ்திரிகள்‌ 
இவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ ௪ங்தேத்தினாலே பகவானை உபாசனை பண்ணி 
னவார்கள்‌. தீக்ஷிதர்‌ அவர்கள்‌ நவாவரணக்‌ 8ர்த்தனைகளை வீணையில்‌ 
பாடித்‌ தேவி ஆராதனை பண்ணிக்கொண் டிருந்தார்‌; ஸ்ரீசக்ர 
ஆராதனை பண்ணிக்கொண் டிருந்தார்‌. கீர்த்தனம்‌ தெரிந்த 
வர்கள்‌ கேட்டிருப்பார்கள்‌. ஒரு நாள்‌ பாடிக்கொண்டு அதிலே 
வசப்பட்‌ டிருந்தார்‌. கார்த்திகை மாதம்‌ அமாவாசை அன்‌ 
றைக்கு வீணையை எடுத்துக்கொண்டு, “யர மீனாகதி மே முதம்‌ 
தேஹி' என்று ஆரம்பிக்கும்‌ பாட்டைப்‌ பாடினார்‌. முடிவில்‌ 
ச*பாசமோசனி? என்று வரும்‌. “முதம்‌ தேஹி. .பாசமோசனி? 
என்று பாடிக்கொண்டே இருக்கும்போது மூச்சு நின்றுவிட்டது? 
மரண துக்கமே இல்லை. தன்மயமாகிப்‌ போய்விட்டார்‌? 
எதைச்‌ ௪தா பிரார்த்தனை பண்ணிக்கொண் டிருந்தாரோ 
அப்படியே ஆகிவிட்டார்‌. மரணம்‌ என்ற வாதனை இல்லாமல்‌ 
ஆனந்தத்தில்‌ லயமாகும்படி பிறப்பு இறப்பு இல்லாத 
நிலைமை அடைந்துவிட்டார்‌. 


த 


ன்‌ 
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பிறப்பு இறப்பு என்ற இரண்டு துக்கமும்‌ இல்லாமல்‌ 
ஜனன நிவிருத்தியைத்‌ தேடிக்கொள்ள நாம்‌ ஐகத்துக்கெல்‌ 
லாம்‌ தாய்‌ தகப்பனாக இருக்கற பார்வதீ பரமேஸ்வரர்களை 
ஸ்மரித்துக்கொண் டிருந்து, 
wae: fad are arddarirad | 
ஜகத: பிதரெள வந்தே பார்வதீபரமேங்வரெள| 
என்று சரண்‌ அடைய வேண்டும்‌: 
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மாம்‌ எல்லாரும்‌ இப்போது என்ன என்ன காரியங்கள்‌ 
செய்துகொண் டிருக்கிருமோ அவற்றையெல்லாம்‌ ஈசுவரார்ப்‌ 
பணம்‌ பண்ணிவிட்டால்‌ அதிலிருந்து நமக்கு ஈசுவரா நுக்கிரகம்‌ 
கிடைக்கும்‌. நாம்‌ ஏதாவது ஒரு காரியத்தைச்‌ செய்துகொண்டே 
இருக்கிறோம்‌. ஒன்றும்‌ செய்யாமல்‌ ஒரு க்ஷ்ணங்கூட இருப்ப 
தில்லை. உடம்பாலே பல காரியங்கள்‌ செய்வது மட்டும்‌ 
அல்ல, மனசாலே எப்போதும்‌ ஏதாவது ஆலோ சனை 
செய்து கொண்டே இருக்கிறோம்‌. நம்முடைய காரியங்‌ 
கன யெல்லாம்‌ ஈசுவரனுக்கு அர்ப்பணம்‌ பண்ணவேண்டு 
மென்றுதான்‌, உடம்பாலே அவன்‌ கோயிலுக்குப்‌ போவது, 
அவனுக்கு அர்ச்சனை பண்ணுவது, வேதத்தால்‌ விதிக்கப்பட்ட 
கார்மாநுஷ்டானங்களைச்‌ செய்வது என்று விதித்திருக்கிறார்கள்‌. 
இப்படியே மனசினுடைய வேலையையும்‌ ஈசுவரனுக்கே அர்ப்‌ 
பணம்‌ செய்ய, மனசினால்‌ அவனைச்‌ சதா தியானம்‌ செய்து 
கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்று சொன்னார்கள்‌. எதைச்‌ 
செய்தாலும்‌ அது பகவானுக்கே என்று மனப்பூர்வமாக 
அர்ப்பணம்‌ செய்துவிட்டால்‌ அதை நான்‌ ஏற்றுக்கொள்கிறேன்‌ 
என்று பகவானே சொல்லியிருக்கிறார்‌. 
qq கர்‌ எண்‌ arya வர எர | 
ஏஏ என்‌ வி எர ன எவர ப 
யத்‌ கரோஷி யதஸ்நாஸி யஜ்ஜுஹோஷி ததாஸி யத்‌ | 
யத்‌ தபஸ்யஸி கெளந்தேய தத்‌ குருஷ்வ மதர்ப்பணம்‌ || 
பசவான்‌ நமக்கு உடம்பைக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. அதனால்‌ 
பூ இருக்கிறது. பசிக்கிறபோது ஆகாரம்‌ பொட்டாக வேண்‌ 
டும்‌. மழைக்கு வெயிலுக்குத்‌ தங்க இந்த உடம்புக்கு ஒரு 
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நிழல்‌ வேண்டும்‌. பிராணிகள்‌ மாதிரி இல்லாமல்‌ மானம்‌ என்‌ 
பது இருக்கிறது அல்லவா? மானத்தைக்‌ காப்பாற்ற ஒரு வஸ்‌ 
திரம்‌ இந்த உடம்புக்கு வேண்டியிருக்கிறது. அன்னம்‌, வஸ்‌ 
திரம்‌, வீடு இவை மூன்றும்‌ அவசியமாக வேண்டியிருக்கின்றன. 
இவற்றுக்காக ஏதாவது ஒரு காரியம்‌ . செய்துகொண்டே 
இருக்கவேண்டியிருக்கிறது. இவை மூன்றும்‌ தேவை இல்லை 
என்றால்‌ மனுஷ்யன்‌ ஒரு காரியமும்‌ செய்யவேண்டிய தில்லை . 


அந்தக்‌ காலத்தில்‌ இந்த மூன்றையும்‌ துறந்துவிட்டு: 
இருந்த மகரிஷிகள்தாம்‌ எதுவும்‌ செய்யாமல்‌ இருந்தார்கள்‌ 
என்று தெரிகிறது; இப்போதும்‌ அப்படி இரண்டொரு 
ஞானிகளாவது இருப்பார்கள்‌. நமக்குத்‌ தெரியாது. ஒரு காரி' 
யம்‌ செய்து, அதனால்‌ அவர்களுக்கு ஆகவேண்டியது ஒன்றும்‌ 
இல்லை. அப்படி இல்லாமல்‌ ஏதாவது ஒரு காரியம்‌ செய்கிறான்‌ 
என்றால்‌ அவன்‌ ஞானி அல்ல என்று அர்த்தம்‌. ன 


... அன்னம்‌, வஸ்திரம்‌, நிழல்‌ இவற்றுக்காக நாம்‌ ஓரொரு. 
காரியத்தைச்‌ செய்துகொண் டிருப்பதனால்‌ துக்கப்படுகிறோம்‌. 
துக்கம்‌ போய்‌, சதா ஆனந்தமாக இருக்கவேண்டுமென்ருல்‌, 
நாம்‌ செய்கிற காரியங்களையெல்லாம்‌ முதலில்‌ ஈசுவரார்ப்பணம்‌ 
செய்யவேண்டும்‌: ஈசுவரனுடைய அநுக்கிரகம்‌ கிடைத்து 
விட்டால்‌ அப்புறம்‌ நாம்‌ ஒரு காரியமும்‌ செய்யாமல்‌ ஆனந்த. 
மாக இருக்கலாம்‌. ஈசுவரனுடைய அநுக்கரகத்தை நாம்‌ 
அடைகிற வரையிலும்‌ இம்‌ மூன்றையும்‌ நம்மால்‌ விட்டு 
இருக்க முடியாது. அதற்காகப்‌ பல காரியங்களைச்‌ செய்யும்படி 
தான்‌ இருக்கும்‌. ஆனால்‌ செய்கிற காரியங்களைச்‌ சுத்தமாக, 
சத்தசுத்தியோடு தர்மமான மூறையில்‌ செய்ய வேண்டு: 
மென்றால்‌ ஈசுவர பக்தி எப்போதும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அதற்‌. 
காக, ‘நான்‌ பக்தி மாத்திரம்‌ பண்ணிக்கொண்டே இருக்‌. 
திறேன்‌' என்றால்‌ பிரயோசனம்‌ இல்லை. த 


ஓர்‌ எஜமானனிடம்‌ இரண்டு ஆட்கள்‌. ஒருவன்‌ சதா 
எஜமானனை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணிக்கொண் டிருக்கிறான்‌. 
மற்றொருவன்‌ எஜமானனிடம்‌ அன்பில்லாமல்‌ தன்‌ கடமை 
என்று மாத்திரம்‌ அவனுக்கு வேண்டிய வேலைகளைச்‌ செய்து. 
கொண்டே இருக்கிறான்‌. எஜமானன்‌ முட்டாளாக இருந்தால்‌ 
ன்னை எப்போதும்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணிக்கொண் டி.ருக்கிற: 
வேலைக்காரனிடம்‌ பிரியமாக இருப்பான்‌. மிகவும்‌ புத்திசாலி: 
யாக இருந்தானோ, அவனுக்கு, 


க்வி மல்கம்‌ க்கத்‌ மவ்வின்‌ த்வா அன்ட்‌, இன்‌ அல்ல கல்வ டில்‌ வல்லை னக்கு அல்‌ வண்டில்‌ இ 


கூலிக்காக வேலை செய்து: 
கொண்டிருக்கிறவனிடம்‌ பிரியம்‌ இருக்காது; சதா ஸ்தோத்திரம்‌: 
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என்று பண்ணுகிறவனிடமும்‌ பிரியம்‌ இருக்காது. பக்தியோடு 
அவனுடைய காரியம்‌, தன்‌ காரியம்‌ என்று பேதம்‌ இல்லாமல்‌ 
எல்லாம்‌ அவனுக்காகவே - ஒரு குறையும்‌ இல்லாமல்‌, பிரிய 
மாகக்‌ காரியங்கள்‌ செய்துகொண் டிருப்பவனிடமே அதிக வாத்‌ 
.சல்யம்‌ வைப்பான்‌. 

அப்படி ஈசுவரன்‌ ஒரு நல்ல எஜமானன்‌. அவன்‌ புத்திசாலி. 
.அவனை நாம்‌ எப்போதும்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணிக்கொண் டிருந்‌ 
தாலும்‌ திருப்தி செய்ய முடியாது. அவன்‌ சொன்ன வேலை 
யைச்‌ செய்யாமல்‌ அவனைப்‌ புகழ்ந்துகொண் டிருந்தால்‌ அவன்‌ 
சந்தோஷப்பட்டு, நமக்கு அதுக்ரெகம்‌ செய்யமாட்டான்‌. நாம்‌ 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணி அவனுக்கு ஆகவேண்டியதில்லை. அது 
அவனுக்குக்‌ கெளரவமும்‌ இல்லை; அகெளரவமும்‌ இல்லை. 
அம்‌ மாதிரியே நாம்‌ கர்மாக்கள்‌ செய்து அவனுக்கு ஆகவேண்‌ 
டியதில்லை. நம்முடைய சித்த சுத்திக்காகத்தான்‌ ஈசுவரனே 
அநேக கர்மாக்களை விதித்திருக்கிறான்‌. 

அதாவது நித்தியப்படி ஸ்நானம்‌, ஸந்த்யை, ஜபம்‌, 
ஹோமம்‌, தேவபூஜை, ஆதித்தியம்‌-இப்படி ஆறு கர்மாக்களைச்‌ 
-செய்ய வேண்டும்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. அந்த ஆறு 
காரியங்களைச்‌ செய்துகொண் டிருந்தால்‌ அவற்றில்‌ எல்லாம்‌ 
-அடங்கிவிடுகின்றன. ஈசுவராநுக்கிரகம்‌ நமக்கெல்லாம்‌ 


இடைத்துவிடும்‌. 
ஏச (பட்ட ரள | 
ஷட்‌ கர்மாணி திநே திநே | 

என்றபடி ஒவ்வொரு நாளும்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 

ஸ்நானம்‌ எவ்வாறு செய்ய வேண்டுமென்று சாஸ்திரங்‌ 
களிலே சொல்லியிருக்கிறதோ அப்படிப்‌ பண்ணினால்தான்‌ 
.ஆத்மசுத்தி ஏற்படும்‌. வெறும்‌ சோப்பை மட்டும்‌ தேய்த்தால்‌ 
உடல்தான்‌ சுத்தியாகும்‌. அவரவர்களுக்குச்‌ சில மந்திரங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. ஒன்றும்‌ தெரியாது என்றால்‌, “ராமா, கிருஷ்ணா” 
என்றாவது சொல்லிக்கொண்டு ஸ்நானம்‌ பண்ண வேண்டும்‌: 


4 


எல்லாம்‌ தழுவும்‌ அத்வைதம்‌ 


ணவ ல அண்னா. 


நம்முடைய ஆதி ஆசார்யர்‌ அவர்கள்‌ லோகத்தில்‌ உப 
தேசம்‌ பண்ணின சித்தாந்தத்திற்கு அத்வைத சித்தாந்தம்‌ என்று 
பெயர்‌. அந்த அத்வைத சித்தாந்த சம்பந்தமாக ஆதி அசார்‌ 
யர்‌, அவர்களுக்கு முந்தியும்‌ சில பேர்கள்‌ தத்துவ நூல்களை 
அநுக்கிரகம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌ என்று தெரிகிறது. ஆசார்‌ 
யாரவர்களுக்குப்‌ பிறகும்‌ பல அத்வைத அநுபவிகள்‌ தங்க 
ளுடைய சுவாநுபவத்தையும்‌ உபறிஷத்துக்களில்‌ இருக்கும்‌ உப 
தேசங்களையும்‌ சேர்த்துவைத்து, அநேகப்‌ பிரபந்தங்கள்‌ எழுதி 
மிருக்கிறார்கள்‌, பிறருக்குத்‌ தங்கள்‌ அநுபவத்தைத்‌ தெரிவிக்கிற 
முறையில்‌. முடிந்த முடிவாகிய, “எல்லாம்‌ ஓன்று” என்ற தத்து 
வத்தில்‌ பல புத்தகங்கள்‌ இருக்கின்றன. இப்படி அத்வைத சித்‌ 
தாந்தத்திற்கு ஆயிரக்கணக்கான புத்தகங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
அத்வைதக்‌ ரெந்தங்கள்‌ எல்லாப்‌ பாஷைகளிலும்‌ இருக்கின்‌ 
றன? சம்ஸ்கிருதத்தில்‌ இருக்கின்றன. தமிழிலும்‌ மூல புத்தகங்க 
ஏளாகவே-மொழியெயர்ப்பு இல்லா மல்‌-அநேகம்‌ இருக்கின்றன. 
தெலுங்கிலும்‌ மூல அத்வைத க்ரந்தங்கள்‌ இருக்கின்றன. அதே 
மாதிரி கன்னட பாஷையிலும்‌ இருக்கின்றன. அந்த அந்தப்‌ 
பாஷையில்‌ அந்த அந்தத்‌ தேசத்து அநுபவிகளின்‌ - ஞானிகளின்‌ - 
மொழிபெயர்ப்புத்‌ தவிர ஸ்வதந்த்ரமாக அநேக புத்தகங்கள்‌ 
்‌ இருக்கின்றன. மகாராஷ்டிரத்திலும்‌ இருக்கின்றன. ஹிந்தியிலும்‌ 
பல கிரந்தங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
பரம்பரையாக அத்வைத மதத்திலேயே வந்தவர்கள்‌ அந்த 
அத்வைத மதத்தைப்பற்றிச்‌ சிலாகித்துக்‌ இரந்தங்கள்‌ எழுதுவது 
ஒரு புறம்‌ இருக்கட்டும்‌. இதர மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்களும்‌ 
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தங்களுடைய ஸ்வாநுபவத்தின்‌ முடிவை அத்வைதமாக எழுதி 
விருப்பதுதான்‌ மிகவும்‌ விசேஷமானது. அப்படி அநேகம்‌ பேர்‌. 
அநேக கிரந்தங்களை அத்வைத அநுபவத்தை அநுசரித்து எழுதி 
யிருக்கிறார்கள்‌. 


மஸ்தான்‌ சாகிபு பாடல்‌ என்று ஒரு தமிழ்நூல்‌ இருக்கிறது. 
தாயுமானவர்‌ பாட்டைப்போல்‌ இருக்கும்‌. அத்வைத அதுபவத்‌ 
தைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ பாடல்கள்‌ பல நிறைந்தது. தத்துவராய 
சுவாமிகள்‌ என்று ஒரு பெரியவர்‌ இருந்தார்‌. அவரை மாதிவ 
ரென்று சொல்கிறார்கள்‌. அவர்‌ நிறையத்‌ தமிழிலே சசிவர்ண 
போதம்‌, அக்ஞவதைப்‌ பரணி முதலிய அநேக நூல்களை எழுதி 
யிருக்கிறார்‌. வேதநாயகம்‌ பிள்ளை கிறிஸ்தவர்‌. முனிசீப்‌ உத்தி 
யோகத்தில்‌ இருந்து ஆத்மாநுபவ கிரந்தங்கள்‌ பல எழுதியிருக்‌ 
கிறார்‌. சரித்திரமாக எழுதியிருந்தாலும்‌, பாட்டாக எழுதியிருத்‌ 
தாலும்‌ அத்வைத தத்துவத்தைப்‌ பல இடங்களில்‌ கையாண்‌ 
டிருக்கிறார்‌. அவருடைய நூல்களில்‌ நிறைய அத்வைத தத்துவம்‌ 
பிரகாசிக்கிறது. சமீபகாலந்தில்‌ ஏ. வி. கோபாலாசாரியார்‌ பல 
கிரந்தங்கள்‌ எழுதியிருக்கறார்‌. தம்முடைய மரணகாலம்‌ வரை 
யில்‌ ஆத்மசிந்தனை செய்து, அத்வைத அநுபூதியை மேற்கொண்‌ 
டார்‌. அவர்‌ காலமாகி ஒரு மாதங்கூட ஆகவில்லை என்று நினைக்‌ 
கிறேன்‌. 


௩ 


இப்படிப்‌ பரம்பரை பரம்பரையாக அத்வைத சித்தாந்தத்‌ 
திலே வருகிறவர்கள்‌ அதைப்பற்றி எழுதியிருப்பதோடு, வேறு 
மதங்களில்‌ உள்ளவர்களும்‌ தங்கள்‌ நூல்களில்‌ அத்வைத அநு 
பவத்தை வெளியிட்டிருக்கிறார்கள்‌. 

பொதுவாக எல்லாருக்கும்‌ நம்‌ ஆதி ஆசார்யராகிய சங்கரா 
சாரிய ஸ்வாமிகள்‌ என்றால்‌. அவர்களிடத்தில்‌ ஒரு பிரேமை 
உண்டு. அநேகமாக எந்த மதஸ்தராக இருந்தாலும்‌ ஒரு பிரே 
மையை அவர்களிடத்தில்‌ வைத்திருக்கிறார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
சொன்ன தத்துவத்திடத்திலும்‌ ஒரு பிரேமை வைத்‌ திருக்கிறார்‌ 
கள்‌. இது நான்‌ பார்த்த அநுபவத்தில்‌ தெரிந்தது. 


சண்டை போடுநிறவர்கள்கூட' முதலிலே ஆசார்யர்‌ அவர்‌ 
ஈளுடைய கிரந்தங்களைக்‌ கண்டித்துச்‌ சண்டை போடுவார்களே 
தவிர, மற்ற மதக்‌ கிரந்தங்களைச்‌ சண்டைக்கு அதிகமாக 
எடுத்துக்‌ கொள்வ தில்லை. 


நம்‌ தேசத்தில்‌ இதுவரைக்கும்‌ அநேக சித்தாந்தங்கள்‌ 


இருக்கின்றன, மாத்வ சிதிதாந்தம்‌, ராமாநுஜாசாரியார்‌ சித்‌ 
தாந்தம்‌, சைவர்களின்‌ சித்தாந்தம்‌ என்று இருக்கின்றன. 


த்‌ 


ரு 
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இவற்றைத்‌ தவிர வட தேசத்தில்‌ பம்பாய்‌, குஜராத்‌. போன்ற 
இடங்களில்‌ வல்லபாசாரியார்‌ சித்தாந்தம்‌, ' இங்கேயே சம்ஸ்‌ 
கிருதத்தில்‌ ஸ்ரீகண்டாசாரியார்‌ சித்தாந்தம்‌, ' தமிழில்‌ மெய்‌ 
கண்ட சிவாசாரியார்‌ சித்தாந்தம்‌ என்று. பல சித்தாந்தங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. ஒன்றுக்கொன்று கொஞ்சம்‌ கொஞ்சந்தான்‌: 
வித்தியாசம்‌ இருக்கும்‌ . 2. 2 i 
ஈசுவர பக்தி, ஈசுவரனிடத்தில்‌ போய்ச்‌ சேரவேண்டியது 
என்பவற்றில்‌ எந்தச்‌ சித்தாந்தத்திற்கும்‌ அபிப்பிராய பேதம்‌ 
இல்லை.: ஆசாரியர்‌ அவர்களுடைய சித்தாந்தப்படி, ஈசுவர 
பக்தி பண்ணி, ஈசுவரனைப்‌ போய்‌ அடைந்த மாத்திரத்தில்‌ 
அந்தப்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தோடு நாம்‌ கலந்து போய்விடு 
இரோம்‌. நாம்‌ அவர்‌ என்ற பேதம்‌. இல்லாமல்‌ நாம்‌ அவரோடு 
கலந்துபோகிறோம்‌. அந்தப்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தில்‌ இரண்டறக்‌ 
கலப்பதுதான்‌ ஆனந்தம்‌ என்பது பகவத்பாதரவர்கள்‌ 
சித்தாந்தம்‌. | 

“அப்படி முழுக்கக்‌ கலந்து போய்விட்டால்‌ எப்படி 
ஆனந்தத்தை நாம்‌ அநுபவிக்க முடியும்‌? அநுபவிக்க முடியா மல்‌ 
போய்விடுமே. ஆகவே ஈசுவரனை நாம்‌ போய்‌ அடையும்போது 
நாம்‌ வேறு அவர்‌ வேருகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஆனந்தத்‌ 
தைக்‌ கொடுக்கக்கூடியவர்‌ அவர்‌ என்றால்‌, ஆனந்தத்தை 
அநுபவிக்க நாம்‌ தனியாகத்தான்‌ அங்கும்‌ இருக்க முடியும்‌. 
இப்படி ஒரு சொல்ப வித்தியாசத்தை வைத்துக்கொண்டு 
இன்னொரு சித்தாந்தம்‌ எழுந்திருக்கிறது. 

“கலந்துவிடுகிறோம்‌. ஆனால்‌ தண்ணீரில்‌ . பாலைக்‌ கலந்தால்‌ 
பால்‌ இருப்பதுபோலத்தான்‌ நாம்‌ அவரோடு கலந்தாலும்‌ 
கொஞ்சம்‌ தனித்துத்தான்‌ இருக்கிறோம்‌” என்று ஒரு சித்தாந்தம்‌ 
சொல்கிறது. | 

இவை எல்லாம்‌ ஈசுவரனைப்‌ பக்தி பண்ணி அவனைப்‌ போய்ச்‌ 
சேருவது என்பதில்‌ அபிப்பிராய பேதம்‌ ஏற்பட்டு எழுந்தவை 
அல்ல. *ஈசுவரனோடு கலக்கும்போது ஒன்றாகக்‌ கலந்துவிட்டால்‌ 
நமக்கு ஆனந்தம்‌ ஏது? சமுத்திரக்கரையில்‌ நின்றால்தான்‌ 
அலையைப்‌ பார்க்கலாம்‌; அழகைப்‌ பார்க்கலாம்‌. சமுத்திரத்‌ 
தோடு கலந்துவிட்டோம்‌ என்றால்‌ அதை எப்படி அநுபவிக்க 
முடியும்‌? நாம்‌ கொஞ்சம்‌ ஈசுவரனை விட்டு வேறாக இருந்தால்‌ 
தான்‌ ஆனந்தத்தை அநுபவிக்க முடியும்‌” என்று கொஞ்சம்‌ 
அவரவர்கள்‌ வேறுபட்டு, அந்த வேறுபாட்டை வைத்துக்‌ 
கொண்டு தம்‌ மதத்தை எழுப்பியிருக்கிறார்கள்‌. 


ஜங்க்‌ஷனில்‌ பார்த்தால்‌ ஒரு லைனிலிருந்து வேறொரு லைன்‌ 


பிரிறெ்போது, நடுவில்‌. இடம்‌ மிகவும்‌ கொஞ்சமாகத்தான்‌ 


3.0 சென்னை உபத்நியாசங்கள்‌ 


இருக்கும்‌... ஆனால்‌ கொஞ்சதூரம்‌, ஐந்து மைல்‌, பத்து மைல்‌ 
என்று. போகப்‌ போக அது ஒரு பக்கம்‌, இது ஒரு பக்கம்‌ என்று 
பிரிந்து போய்க்கொண்டே இருக்கும்‌. அதிகமாக இதை விட்டு 
அது. அடியோடு விலகிப்‌ போய்விடும்‌. ஆனால்‌ ஆரம்பத்தில்‌ 
பார்த்தால்‌ சொல்ப வித்தியாசந்தான்‌ இருக்கும்‌; 


இப்படி அத்வைதத்திலிருந்து சொல்ப வித்தியாசத்தோடு 
ஒரு சித்தாந்தம்‌ உண்டாயிற்று. ஆனால்‌ போகப்‌ போக அது 
திவைதமாகப்‌ போய்விட்டது. *ஈசுவரனோடு கலக்கிறபோது 
இரண்டு என்பதே இல்லை; ஒன்றாகப்‌ போய்விடுகிறது” என்று 
நன்றாக, தெளிவாக ஆசார்யர்‌ அவர்கள்‌ சொல்லிவிட்டார்கள்‌: 
இதில்‌ கொஞ்சம்‌ மாறுபட்டு இன்னொருத்தர்‌ சொல்ல, அதை 


இன்னொரு விதமாகப்‌ புஸ்தகத்தில்‌ எழுதினபோது வெகுதூரம்‌ 


இந்த இரண்டுக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ இருப்பதுபோல வேறுபாடு 
வந்துவிட்டது. 


இந்தச்‌ சித்தாந்தப்‌ பிரபந்தங்களை எழுதினவர்களுடைய 
மனம்‌ ஸ்வாதுபவத்தோடு கூடியதாக இருந்தால்‌ மிகவும்‌ 


சமாதானமாக எழுதியிருப்பார்கள்‌. நம்‌ மதம்‌” என்ற வெறும்‌ 


அறிவோடு கூடியதாக இருந்தால்‌, ஆசார்யர்‌ அவர்களை மிகவும்‌ 
கண்டித்து அத்வைத மதத்திலிருந்து இந்தச்‌ சித்தாந்தம்‌ மிகவும்‌ 
வேறுபட்டது என்று தோன்றும்படியாகக்‌ கொஞ்சம்‌ கடுமையாக 
எழுதியிருப்பார்கள்‌. ஆனால்‌ அந்து அந்த மதங்களில்‌ உள்ள 
அதுபவிகள்‌ கடைசியாகத்‌ தங்கள்‌ அநுபவங்களைப்‌ பிறருக்குச்‌ 
சொல்ல வரும்போது ஆசார்யர்‌ அவர்களோடு தாம்‌ அதிக 
மாகச்‌ சேர்ந்து, அவரைப்‌ பாராட்டி, அவர்‌ சொல்வதுபோல்‌ 
அத்வைத சித்தாந்த நூல்களை நிறைய எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. 


இதை எதற்காகச்‌ சொல்ல வருகிறேன்‌? “ஒவ்வொரு 
மதத்திலும்‌ சண்டை போடுகிறது என்றாலும்‌, ஆசார்யர்‌ 
அவர்களைப்‌ பிடித்து இழுத்துச்‌ சண்டை போட்டிருக்கிறார்கள்‌? 
சிநேகம்‌ பாராட்டுவது என்றாலும்‌ இந்த அத்வைத சித்தாந்தத்‌ 
தோடுதான்‌ - சங்கராசார்யார்‌ அவர்களோடுதான்‌ - சிநேகம்‌ 
செய்துகொண்‌ டிருக்கிறார்கள்‌* என்பதற்காகச்‌ சொல்கிறேன்‌? 


பம்பாய்‌, குஜராத்‌ பிரதேச ஆசார்யர்‌ வல்லபாசாரியார்‌ 
என்று சொன்னேனே, அவருக்குப்‌ பாலகிருஷ்ணன்‌ என்ற 
மூர்த்தியிடம்‌ அதிகப்‌ பிரேமை. ராமா துஜாசாரியாருக்கு 
நாராயணன்‌ என்ற ஸ்வரூபத்திடம்‌ பிரேமை. மத்வாசாரியார்‌ 
விஷ்ணு விஷ்ணு என்பார்‌. ஸ்ரீகண்டா சாரியார்‌, மெய்கண்டார்‌, 
சைவர்கள்‌ இவர்களுக்கெல்லாம்‌ ஓவன்‌ என்ற மூர்த்தியிடம்‌ 
பிரேமை. இப்படிப்‌ பல ஸ்வரூபம்‌, பல சித்தாந்தம்‌ இருப்பது 
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போலப்‌ பல ஆசார்யர்கள்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ மூர்த்தியை, தங்கள்‌ சிந்தாந்தத்தை நிர்த்தாரணம்‌: 
பண்ணும்போது, அதற்குப்‌ புஸ்தகங்கள்‌ எழுதும்போது, 
வைஷ்ணவர்கள்‌, மத்வர்களுடைய சித்தாந்தத்தைக்‌ கண்டித்துத்‌ 
தங்களதுதான்‌ உயர்வு . என்று நிர்த்தாரணம்‌ பண்ணலாம்‌. 
அல்லவா? அப்ப்டியே மத்வர்கள்‌, மெய்கண்டாசாரியரர்‌ 
இரந்தத்தைக்‌ கண்டிக்கலாம்‌ அல்லவா? ஆனால்‌ இவர்கள்‌ 
எல்லாரும்‌, தங்கள்‌ சித்தாந்தப்‌ புஸ்தகங்களை எழுதும்போது, 
*சங்கராசாரியார்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌; அப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌. 
இது தப்பு, அது தப்பு, இந்தப்‌ புஸ்தகத்தில்‌ சொல்கிறது தான்‌ 
சரி” என்று சங்கராசாரியாரையே அதிகமாகக்‌ கண்டனம்‌ 
பண்ணி எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. மீமாம்சையையோ சாங்கியத்‌ 
தையோ அல்லது இதர மதங்களையோ கண்டித்திருக்கலாம்‌. 
அவற்றைப்‌ பற்றி ஏதோ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ சொல்லியிருநீ 
தாலும்‌, முழுக்க முழுக்கச்‌ சங்கரா சாரியாரின்‌ கொள்கையாகிய 
அத்வைத சித்தாத்தத்தையே கண்டித்து எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. 
இந்த மாதிரியாக அலசி அலசிப்‌ பார்த்துச்‌ சர்ச்சை செய்வதற்கே 
இதர மதங்கள்‌ லாயக்கில்லைபோல்‌ அவர்களுக்குத்‌ தோன்றி 
யிருக்கிறது. பல விஷயங்களைக்‌ குறிப்பிட்டுச்‌ சர்ச்சை பண்ணு 
வதற்கு யோக்கியமான மதங்களாகவே அவை அவர்களுக்குத்‌ 
தோன்றவில்லை. பெளத்தர்கள்‌ எழுதின புஸ்தகமாக இருக்கலாம்‌. 
அவற்றில்கூட அத்வைதக்‌ கொள்கையை நிறையத்‌ தாக்கி எழுதி 
இருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ ஒவ்வொரு தத்துவத்திலும்‌ அநுபவசாலி 
களாக : இருந்துவிட்டால்‌- தங்களுடைய ஸ்வாநுபவத்தைச்‌ 
சொல்ல வரும்போது முஸ்லிம்களாக இருந்தாலும்‌, கிறிஸ்தவர்‌ 
களாக இருந்தாலும்‌-தங்களையும்‌ அறியாமலே அத்வைதத்தோடு 
போய்க்‌ கலந்துவிடுகிறார்கள்‌. நானே பல வைஷ்ணவர்களைப்‌ 
பார்த்திருக்கிறேன்‌. இதர மதஸ்தர்களையும்‌ பார்த்திருக்கிறேன்‌. 


ராமநாதபுரம்‌ சம்ஸ்தானத்தில்‌ ஒரு பெரிய தமிழ்‌ 
வித்துவான்‌ இருந்தார்‌. நான்‌ ஒரு சமயம்‌ ராமநாதபுரம்‌ 
௪ம்ஸ்தானத்திற்குப்‌ போயிருந்தபோது அவர்‌ என்னுடன்‌ 
நிரம்பச்‌ சண்டை போட்டார்‌. இப்போது இருக்றெவருக்கு, 
முந்திய ராஜா காலம்‌. அவரை வைத்துக்கொண்டு, “சங்கரா 
சாரியார்‌ ஈசுவர பக்தர்‌ அல்ல, மகாவிஷ்ணுவினுடைய பக்தரே. 
சிவை பக்தியைக்‌ காட்டிலும்‌ அவர்‌ விஷ்ணு பக்திதான்‌ மிகுதி 
யாகச்‌ செய்திருக்கிறார்‌?” என்றார்‌. இதை நிரூபிக்க அநேக 
தெந்தங்கள்‌: சங்கராசாரிய பாஷ்யம்‌, அந்தப்‌ பாஷ்யத்தின்மேல்‌ 
எழுந்திருக்கக்‌ கூடிய உரைநூல்கள்‌ இவற்றை எல்லாம்‌ ஆதார 
மாக வைத்துக்கொண்டு என்னோடு வாதிட்டார்‌. வெள்ளைக்‌ 
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காரர்கள்‌ சங்கராசாரியார்‌ பாஷ்யத்தை. வைத்துக்கொண்டு 
அநேக புஸ்தகங்கள்‌ எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. அவற்றையெல்லாம்‌ 
ராஜாவிடம்‌ முன்பே காட்டி, அவரையும்‌ தமக்கு ஆதரவாக 
வைத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 


“விஸ்ணு பக்தியைப்பற்றி ஆசாரியர்‌ அவர்கள்‌ சொல்லி 
யிருப்பதைப்‌ போலவே சிவபக்தியைப்‌ பற்றியும்‌ அநேக 
இடங்களில்‌ சொல்லி, இவை இரண்டும்‌ ஒன்றுதான்‌ : என்ற 
சித்தாந்தத்தை எடுத்துச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. ஆகவே 
அவரைக்‌ குறிப்பாக ஒரு சுவாமியைத்தான்‌ சிலாகித்தவர்‌ 
என்று - எப்படிக்‌ கொள்ள முடியும்‌?” என்பதற்கு நான்‌ 
அவருக்குப்‌ பல இடங்களைச்‌ சங்கர பாஷ்யத்திலிருந்தே எடுத்துக்‌ 
காட்டினேன்‌. 


அதை அவர்‌ ஓப்புக்கொள்ளவில்லை. அந்த வாதத்தில்‌ நான்‌ 
ஜயித்தேனா, அவர்‌ ஜயித்தாரா என்பதைப்பற்றிச்‌ சொல்ல 
தான்‌ இதைச்‌ சொல்லவில்லை. ஆனால்‌ கடைசியாக அவரிடம்‌ 
ஒன்று சொன்னேன்‌. **நீங்களோ வைஷ்ணவர்‌. வைஷ்ணவ 
கிரந்தங்கள்‌ நிறைய இருக்கின்றன. உங்களுக்கு ஆதாரமாக 
அவற்றை எடுத்துக்‌ கொள்ளுங்களேன்‌. *ஆசாரியார்‌ அவர்கள்‌ 
சிவ பக்தரா, விஷ்ணு பக்தரா?” என்று எதற்குச்‌, சர்ச்சை 
பண்ணிக்கொண்டு இருக்கவேண்டும்‌?” என்றேன்‌. 


அதற்கு அவர்‌ உடனே, “ஆசார்ய லக்ஷணம்‌ பூர்ணமாக 
இவரிடத்தில்தானே நிரம்பியிருக்கிறது? இவர்‌ சொல்வதுதான்‌ 
நமக்கு எல்லாவற்றையும்விட ஆதாரம்‌. ஒருவர்‌ வாக்கை 
எடுத்தால்‌ அவரிடத்தில்‌ ஆசார்ய லக்ஷணம்‌ பூர்ணமாக இருக்க 
வேண்டாமா? அதற்காகத்தான்‌ இவரை"எடுத்துக்கொண்டேன்‌”” 
என்று சொன்னார்‌: 


இப்படி அநேகம்‌ மதஸ்தர்கள்‌ சிதேகத்துக்கும்‌ ஆசார்யர்‌ 
அவர்களை இழுத்துக்கொள்கிறோர்கள்‌; சண்டைக்கு என்றாலும்‌ 
இவரைத்தான்‌ இழுத்துக்கொள்கிறார்கள்‌ என்பதற்கு “இந்த 
ஸம்பவத்தைச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌. 


“கண்டனம்‌ என்றாலும்‌ சங்கரரைத்தான்‌ கண்டிக்‌ 
இறாோர்கள்‌; உறவு கொண்டாடுவது என்றாலும்‌ மற்றவர்களை 
விட நம்‌ சங்கரரிடந்தான்‌ எல்லாரும்‌ உறவு கொண்டாடு 
இருர்கள்‌. இது தம்‌ ஆசார்யருக்கு ஒரு தனிப்‌ பெருமை” 
என்று தாம்‌ சொன்னால்‌ அதனால்‌ பாவம்‌ வருமோ, புண்ணியம்‌ 


எல்லாம்‌ தழுவும்‌ அத்வைதம்‌ 2.2 


வருமோ? பாவந்தான்‌ வரும்போல்‌ இருக்கிறது என்று தோன்று 
கிறது! ஏன்‌ தெரியுமா? 


ஆசார்யார்‌ அவர்கள்‌ யார்‌? நம்முடைய குரு. அவருக்கு 
ஒரு கெளரவம்‌ என்றால்‌ அது நமக்கும்‌ வருகிறது. இன்னொரு 
மதத்தைச்‌ சேர்ந்த ஆசார்யாரை நாம்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ செய்தால்‌ 
அது அவருடைய கிரந்தத்திலே, தத்துவத்திலே நமக்குள்ள 
பக்தி காரணமாக, விசுவாசம்‌ காரணமாக ஸ்தோத்திரம்‌ செய்வ 
தாக ஆகலாம்‌. ஆனால்‌ நம்முடைய ஆசார்யாரவர்களை 
இப்படிப்‌ பலவகையில்‌ நாம்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணுவது, 
கடைசியில்‌ நம்மை நாமே ஸ்தோத்திரம்‌ செய்துகொள்வது 
போலத்தான்‌ முடிகிறது. 'எங்கள்‌ ஊர்‌ உயர்ந்தது, எங்கள்‌ 
சாதி உயர்ந்தது, எங்கள்‌ குடும்பம்‌. உயர்ந்தது, அதில்‌ நான்‌ 
உயர்ந்தவன்‌” என்று சொல்லிக்கொள்வது போலவே முடிகிறது. 
இப்படி நம்‌ ஆசார்யார்‌ அவர்களைப்பற்றிப்‌ பெருமைப்படுத்திக்‌ 
கொள்கிற பாவத்திற்குத்தான்‌ உள்ளாகிறோம்‌ என்று இப்போது 
எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது. 


- பாவமோ புண்ணியமோ இன்னொரு விதமாக தமது 
ஆசார்யார்‌ அவர்களை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணிப்‌ பார்க்க 
வேண்டுமென்ற ஆசை உண்டாகிறது. 

ஒவ்வொரு மதத்திலும்‌ அந்த அந்த மதஸ்தர்கள்‌ அநேக 
இரந்தங்களை எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. அப்படி எழுதும்போது 
அவரவர்களுக்கு என்ன ஆசையாக இருக்கும்‌? தங்கள்‌ மதத்தை 
உயர்வாக எழுத வேண்டும்‌ என்று இருக்கும்‌. எழுதிக்கொள் 
எட்டும்‌. ஆனால்‌ தங்கள்‌ மதத்தை உயர்வாக எழுத வேண்டு 
மென்பதற்காக, இதர மதங்களில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிற குறை 
பாடு என்ன, தப்பு என்று கண்டனம்‌ பண்ணுவதுதான்‌ 
அவர்கள்‌ சுபாவம்‌. பாக்கி மதத்தைக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணாமல்‌ 
அவர்‌ களுடைய கிரந்தங்களில்‌ எழுத மாட்டார்கள்‌. அது 
மாத்திரம்‌ அல்ல. தங்கள்‌ மதத்தைத்‌ தவிர வேறு மதத்தைப்‌ 
பற்றியோ அவர்களுடைய சித்தாந்தத்தைப்‌ பற்றியோ நல்ல 
தாக ஒன்றுகூட எழுத்‌ மாட்டார்கள்‌. “எழுதினால்‌ அந்த மதம்‌ 
வலுத்துப்‌ போய்விடுமே. அதனால்‌ நம்முடைய மதத்தின்‌ 
வளர்ச்சி தடை.பட்டுப்‌ போய்விடுமே என்பதுதான்‌ அவர்‌ 
களுடைய எண்ணம்‌. “உலகத்தில்‌ நம்‌ மதந்தான்‌ க்ஷேமமாக 
இருக்க வேண்டும்‌; பாக்கி மதங்கள்‌ எப்படிப்‌ போனாலும்‌ சரி, 
பாக்கி மதங்களுடைய புஸ்தகங்கள்‌ எல்லாம்‌ அழிந்து போகும்‌ 
படி பண்ணிவிட வேண்டும்‌' என்று அவர்களுக்குத்‌ தோன்றுமே 
தவிர பாக்கி மதஸ்தர்களுக்கு, அவர்களுடைய மதத்தைப்‌ 
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பற்றிய -புஸ்ககத்தை எழுதித்‌ தரவேண்டும்‌ என்று தோன்றவே 
தோன்றாது; அப்படி யாராவது எழுதினார்‌ என்றால்‌ அவர்‌ எந்த 
மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவராக இருக்க முடியும்‌? 
பிஹாரில்‌ வடக்குப்‌ பிஹார்‌, தெற்குப்‌ பிஹார்‌ என்று 
இரண்டு பாகங்கள்‌. தென்‌ பாகத்திலே கங்கைக்குத்‌ தெற்கே 
இருக்கிற பகுதியில்‌ ஹிந்தி பாஷை வழங்குகிறது. கங்கைக்கு 
வடக்கே இருக்கிற பகுதியில்‌ நான்கைந்து ஜில்லாக்கள்‌ 
இருக்கும்‌. அங்கே மிதிலா பாஷை: மைதிலி என்று பெயர்‌. 
சதை பிறந்த இடம்‌ மிதிலை என்று நமக்குத்‌ தெரியும்‌. நான்கு 
ஜில்லாக்களையும்‌ சேர்த்து மிதிலா என்று சொல்லிக்கொண் 
்‌ மிருக்கிறார்கள்‌. ஜனகர்‌ இருந்த ஊரை மிதிலா பட்டணம்‌ 
என்று ராமாயணம்‌ சொல்கிறது. ஆனால்‌ இப்போது ஐனக்பூர்‌ 
என்று சொல்கிற இடத்தில்தான்‌ ஜனகர்‌ இருந்ததாகச்‌ 
சொல்கிருர்கள்‌. அது பிஹாருக்கு வடக்கே நேபாள எல்லையில்‌ 
இருக்கிறது. அதுதான்‌ ஜனக மகாராஜா இருந்த மிதிலாபட்ட 
ணம்‌ என்று சொல்கிறார்கள்‌. தர்ப்பங்கா, சம்பாரன்‌, முஸா 
பார்பூர்‌ ஆகியவை எல்லாம்‌ அந்த ஜில்லாக்களிதான்‌ சேர்ந்திருக்‌ 
கின்றன. மிச்ரர்கள்‌ என்று அந்தத்‌ தேசத்தவர்களுக்குப்‌ பெயர்‌. 
ஆயிரம்‌ வருஷத்திற்கு முந்தி வாசஸ்பதிமிச்ரர்‌ என்று 
ஒருவர்‌ இருந்தார்‌. அவருக்குச்‌ சகல சாஸ்திரமும்‌ தெரியும்‌. 
யோச சாஸ்திரத்தில்‌ கரை கண்டவர்‌. நியாய சாஸ்திரம்‌: 
என்றால்‌ அதிலும்‌ கரை கண்டவர்‌. வேதத்தினுடைய 
உபநிஷதப்‌ பிரிவாகிய, ஞானப்‌ பிரிவை விசாரம்‌ செய்யும்‌ 
சாஸ்திரம்‌ வேதாந்த சாஸ்திரம்‌. அதிலேயே கர்மாநுஷ்டானங்‌ 
கைப்பற்றி விசாரிப்பது மீமாம்சை. இவை இரண்டிலும்‌ அவர்‌ 
கரை கண்டவர்‌. இப்படி அவர்‌ காலத்தில்‌ அவருக்கு ஈடான 
யோக்கியதை உடையவர்கள்‌ யாரும்‌ இல்லை. பிரம்ம சூத்திரத்‌ 
இற்கு அநேகம்‌ பேர்‌ பாஷ்யம்‌ எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. அதற்கு 
ஆசார்யார்‌ அவர்களும்‌ ஒரு பாஷ்யம்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌ என்று 
முன்பே சொல்லியிருக்கிறேன்‌ அல்லவா? பிரம்ம சூத்திரத்திற்கு 
ஆதி ஆச்சாரியார்‌ எழுதின பாஷ்யம்‌ இருக்கிறதே, அதற்கு 
அந்த வாசஸ்பதிமிச்ரர்‌ வியாக்யானம்‌ எழு தியிருக்கிறார்‌. வாசஸ்‌. 
துக்யம்‌ என்று அதற்குப்‌ பெயர்‌. 
சன்ன வயசிலேயே அந்தப்‌ பெரிய வியாக்கியான புஸ்த. 

கத்தை வா௫ஸ்பதிமிச்ரர்‌ எழுத. ஆரம்.பித்துஙிட்டாராம்‌. 
ல்யாணம்‌ ஆகி அவர்‌ லத்த கு வந்ததும்‌ அவர்‌ அப்படியே 
எழுதிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ அதித I அவருக்கு வேண்டி௰ 
சுச்குஷைகளையெல்லா ப செய்துகொண்டே இருப்பார்கள்‌. 
ல்க ஷ்டியாக இருந்து அவர்‌ அந்தப்‌ புஸ்தகத்தை ஒரு 


ப 
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வழியாக எழுதி முடித்தாராம்‌. “அப்பாடா!” என்று விச்ராந்தி 
யாக இருக்கும்போது பார்த்தால்‌ அவருக்கு அப்போது அறுபது 
வயசு ஆகிவிட்டதாம்‌. -அவர்‌ பத்தினிக்கும்‌ ஐம்பது வயசுக்கு: 
மேலே ஆகிவிட்டது. இவரும்‌ கிழவர்‌ ஆகிவிட்டார்‌: அந்த ' 
அம்மாளும்‌ கிழவி ஆகிவிட்டாள்‌. I 

“உங்களுக்குப்‌ புண்ணியத்தை அந்தப்‌ புஸ்தகத்தை 
எழுதியே தேடிக்கொண்டு விட்டீர்கள்‌. எள்ளுந்‌ தண்ணீரும்‌ 
இறைக்க நமக்கு ஒரு பிள்ளை இல்லாமல்‌ போய்விட்டதே! 
எனக்கு எப்படி நல்ல கதி கிடைக்கும்‌?” என்று அந்த அம்மாள்‌ 
அப்போதுதான்‌ சொன்னாளாம்‌. ட்‌ 

“அடடா! கல்யாணம்‌ பண்ணிக்கொண்டு, உனக்கு 
நிரம்பத்‌ துரோகம்‌ பண்ணிவிட்டேன்‌! சரி, கவலைப்படாதே. 
உன்‌ பெயரையே இந்தப்‌ புஸ்தகத்திற்கு வைக்கிறேன்‌. தத்து 
வத்தைப்பற்றி விசாரிக்க வேண்டும்‌ என்று இந்தப்‌ புஸ்தகத்தை 
எடுக்கிறவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ முதலில்‌ உன்னை நினைக்கும்படியாகச்‌ 
செய்துவிடுகிறேன்‌. அதனாலேயே உனக்கு நல்ல கதி கிடைத்து 
விடும்‌?” என்று அவர்‌ சொல்லி, அந்தப்‌ புஸ்தகத்திற்குத்‌ தம்‌ 
பத்தினியின்‌ பெயரையே வைத்தாராம்‌. அந்த அம்மாள்‌ 
பெயர்‌ பாமதி. அதனாலே அந்தப்‌ புஸ்தகத்திற்கும்‌ பாமதி 
என்றே பெயர்‌ வைத்தார்‌. 

எந்த மதஸ்தராக இருந்தாலும்‌ சரி, தத்துவ: விசாரணை 
செய்யும்‌ கிரந்தம்‌ எழுதுவது என்றால்‌ சங்கராசாசியா ருடைய 
பாஷ்யத்தை அப்படியே எழுதுகிருர்களோ இல்லையோ, 
பாமதியிலிருந்து பங்க்தி எடுத்து எழுதாமல்‌ இருக்கமாட்‌. 
டார்கள்‌. அவ்வளவு உயர்ந்த புஸ்தகம்‌ அது. அவர்‌ அப்புறம்‌, 
தம்‌ காலத்தில்‌ இருந்த ஒவ்வொரு மதத்திற்கும்‌ புஸ்‌ தகம்‌, எந்த. 
விதமான பேதமும்‌ இல்லாமல்‌, எழுதிக்‌ கொடுத்திருக்கருர்‌.* 
அவர்‌ மாதிரி பிற மதஸ்தர்களில்‌ வேறு யாரும்‌ பிற மதஸ்தர்‌ 
களுக்கு ஒரு புஸ்தகங்கூட எழுதிக்‌ கொடுத்ததாகத்‌ தெரிய: 
வில்லை. ” 

இதுபோல வித்தியாரண்யர்‌ காலத்தில்‌ *ஸர்வதர்சன 
ஸங்க்ர ஹம்‌” என்று ஒரு புஸ்தகம்‌ தோன்றியது. அதில்‌ உலகத்‌: 


* 1. ப்ரஹ்மதத்வலமீக்ஷா (மண்டனமிச்ரர்‌ இயற்றிய 


ப்ரஹ்மஸித்திக்கு உரை), 2. ந்யாயகணிகா (மண்டன: 
மிச்ரரின்‌ விதிவிவேகத்தின்‌ உரை), 3. துத்வபிந்து (பூர்வ 
மீமா ம்ஸா சம்பந்தமானது), 4. ஸாங்க்யதத்வகெளமுதி' 


(ஸாங்க்ய தர்சனத்தைப்பற்றியது),: 5௧. ந்யாயகணிகாதாத்‌. 
பர்யம்‌, 6. நீயாயஸுசிநிபந்தனம்‌, 7. யோகஸுத்ர பாஷ்யத்‌. 
துக்குவியாக்கியானம்‌ என்பவை அவர்‌ எழுதிய கிரந்தங்கள்‌. 


க்க லவ வடம 


ப மாதிரியே ௮ 
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இல்‌ அப்போது இருந்த இருபது சித்தாந்தங்களை ப்பற்றி - 
ஒன்றுகூட விடாமல்‌ - அந்த அந்தச்‌ சித்தாந்தத்தின்‌ கொள்கை 
என்ன, தத்துவம்‌ என்ன, அதில்‌ உள்ள உயர்ந்த குணங்கள்‌ 
எவை என்றும்‌, சுவாமியே கிடையாது என்று ஒரு சித்தாந்தம்‌ 
இருந்தாலுங்கூட அதைப்பற்றியும்‌ விவரமாக இரண்டு பக்கம்‌, 
மூன்று பக்கமாவது எழுதியிருக்கிறார்கள்‌. எல்லாச்‌ சித்தாந்த 
மதங்களையும்‌ சேர்த்து எழுதப்பட்டிருக்கும்‌ புஸ்‌ தகம்‌ அது ஒன்று. 
பிறகு, முத்நூறு வருஷத்திற்கு முந்தி இருந்த அப்பைய 
தீக்ஷிதர்‌ ஒவ்வொரு சித்தாந்தத்திற்கும்‌, மா த்‌ வர்‌ களுக்கு, 
சைவர்களுக்கு, வைண்ணவர்களுக்கு - என்று தனித்தனியாக 
ஒவ்வொரு புஸ்தகம்‌ எழுதிக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌.* ஆயிரம்‌ 
வருஷத்திற்கு முன்னாடியே இந்த மாதிரியாக வாசஸ்பதிமிச்ரர்‌ 
எழுதிக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. இப்போது முந்நூறு வருஷத்‌ 
இற்கு முத்தி அப்பைய இகஷிதர்‌ - நல்ல அத்வைதி, சிவபக்தர்‌ - 
விருப்பு வெறுப்பு இல்லாமல்‌ தம்‌ காலத்தில்‌ இருந்த வொவ்‌ 
வொரு மதத்துக்கும்‌ புஸ்தகம்‌ எழுதிக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌. 
“இப்படி அவர்‌ எழுதலாமா? இவர்‌ மாதிரி பிற சித்தாந்தத்‌ 
திற்கு எந்த ஆசாரியார்‌ புஸ்தகம்‌ எழுதிக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்‌? 
இவர்‌ அத்வைதியாக இருந்தும்‌ மாத்வர்களுக்கும்‌ வைஷ்ணவர்‌ 
களுக்கும்‌ சைவர்களுக்கும்‌ அவர்களுடைய - சித்தாந்தத்தை 
உயர்த்டுப்‌ பேசியே ரெந்தம்‌ எழுதலாமா?” என்றால்‌ இந்த 
வர்‌ ஒரு கேள்வியைப்‌ போட்டுக்கொண்டு? தாம்‌ 
எதற்காக எழுதினார்‌ என்பதற்குச்‌ சமாதானம்‌ சொல்லியிருக்‌ 
றோர்‌. 
“அத்வைதந்தான்‌ நம்முடைய தத்துவம்‌ என்பது வாஸ்‌ 
தவம்‌. அந்த நிலை நமக்கு ஈசுவராநுக்கிரகம்‌ இல்லாமல்‌ 
எப்படிக்‌ கிடைக்கும்‌? ஈசுவரா நுக்ரெகம்‌ வேண்டுமென்றால்‌ 
சவற பக்தி பண்ணவேண்டும்‌. இந்தச்‌ சித்தாந்தங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ ஈசுவர பக்தியைப்‌ பிரதானமாகக்‌ கொண்டிருப்ப 
தனால்தான்‌, அந்த வழியில்‌ போனால்‌ ஈசுவராறுக்கிறகம்‌ 
ஏற்பட்டு, தானே அத்வைத நிலை உண்டாகும்‌ என்பதற்காகத்‌ 
* ந்யாயமுக்தாவளி (மத்வ சிந்தாந்தத்தின்படி ப்ரஹ்ம 
ஸுத்திரத்திற்கு எழுதிய விரிவுரை), 2. நயமயூகமாலிகா 
(ராமா நுஜ ்‌ ஸித்தாந்தத்தின்படி ப்ரஹ்ம ஸூத்திரத்திற்கு 
எழுதிய விருத்தி உறை), ௪. நயமணிமாலா (ஸ்ரீகண்ட 
ஊித்தாற்தத்தின்படி ப்ரஹ்ம ஸு த்திரத்திற்கு எழுதிய விருத்தி), 
A. ஆனந்‌ தலஹரி (ஸ்ரீகண்டபாஷ்ய விளக்கம்‌), 5. சிவாத்‌ 
வைத நிர்ணயம்‌ என்பவை வேறு சித்தாந்தங்களைப்பற்றி 
அப்பைய இக்ஷிதர்‌ எழுதிய நூல்கள்‌. 


சு 


தான்‌ எழுதுகிறேன்‌” என்று அவரே ஒரு கேள்வியையும்‌, 
அதற்கு ஒரு பதிலையும்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌ . 
ஏஏ ரர affrefiraTa எ (il 
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ப்ரபந்தை: | 
தத்ரைவ ப்ரஹ்மஸூத்ராண்யபி ௪ விம்ருமமதாம்‌ பாந்தி 
விஸ்ராந்திமந்தி 
ப்ரத்நைராசார்யரத்நைரபி பரிஜக்ருஹே ஸமங்கராத்யைஸ்‌ 
1 ததேவ | 
(சிவார்க்கமணிதீபிகை-— ஸ்ரீகண்ட பாஷ்ய உரை.) 
சருதிசிகரம்‌ என்பதைத்தான்‌ திருநான்மறைமுடி என்று 
தமிழில்‌ சொல்கிறோம்‌. நான்கு வேதங்களுடைய சிகரம்‌, 
சுரூதிசிகரம்‌. சுருதி என்றால்‌ காதிலே கேட்பது. வீணை, 
பிடில்‌ இதற்கெல்லாம்‌ சுருதி சேர்க்கறொர்கள்‌ இல்லையா? 
கம்பியைத்‌ தட்டிவிட்டுக்‌ காதாலே அந்த நாதத்தைக்‌ கேட்‌ 
கிறார்கள்‌. அதற்குச்‌ சுருதி என்று பெயர்‌. சுருதி என்றால்‌ 
வேதம்‌ என்றும்‌ அர்த்தம்‌. கையாலே எழுதிப்‌ படிப்பது அல்ல 
வேதம்‌; க௱தாலே கேட்டுச்‌ சொல்வது. அதனாலே சுருதி 
என்று அதற்குப்‌ பெயர்‌ வந்தது. 
சிரவணம்‌ என்று. கேட்பதற்குச்‌ சொல்லலாம்‌. சுருதி 
என்பதும்‌ அதுதான்‌. சுருதிசிகரம்‌ - நான்மறையின்‌ முடிவு. 
நான்கு வேதங்களுக்கும்‌ முடிவானது அத்வைதந்தான்‌ 
என்றாலும்‌, *யத்யபி' என்று எடுத்தவுடன்‌ ஆரம்பிக்கிறார்‌. 
“யத்யபி' என்று வந்தால்‌ 'ததா.பி' என்று பின்னே வரவேண்டும்‌. 
வொகமங்கள்‌, பாஞ்சராத்திரம்‌ என்ற ஆகமங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
இருந்தாலும்‌, விஷ்ணு புராணம்‌, சிவ புராணம்‌, அக்கினி 
புராணம்‌, வாயு புராணம்‌, பா கவதம்‌, .இப்படிப்‌ புராணங்கள்‌ 
இருந்தாலும்‌ எல்லாவற்றினுடைய முடிவும்‌ அத்வைதந்தான்‌. 
தர்ம சாஸ்திரம்‌, மனுஸ்மிருதி இவை எல்லாம்‌ கடைசியில்‌ 
அத்வைதந்தான்‌ என்றாலும்‌, மகாபாரதம்‌ முதலிய இதி 
காசங்கள்‌ எல்லா வற்றின்‌ முடிவும்‌ அத்வைதந்தான்‌ என்றாலும்‌ - 
ஆதிப்ரபந்தங்கள்‌ என்றால்‌ சகல சாஸ்திரங்கள்‌, சகல பிரபந்‌ 
தங்களின்‌ முடிவும்‌, வைத்திய சாஸ்திரம்‌, கிருஷி சாஸ்திரம்‌ 
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என்று எதை எடுத்துக்கொண்டாலும்‌ அத்வைதந்தான்‌ 
த சொல்ற. லும்‌ முடிவு த 


இப்போது வைத்திய சாஸ்திரம்‌ என்றால்‌ அந்தச்‌ 
திரம்‌ எதற்காக? சரீரம்‌ திடமாக இருப்பதற்காக, இல்லா 
விட்டால்‌ என்ன? தோய்‌ வரும்‌. நோய்‌ வந்தால்‌ என்ன? 
ஒரு காரியமும்‌ செய்ய முடியாது. சரீரம்‌ எதற்காகத்‌ திடமாக 
இருக்கவேண்டும்‌? இந்த உடம்யைக்‌ கொடுத்தவன்‌ பரமாத்மா. 
அதுதான்‌ உண்மை. அந்த உண்மையை அறிந்துகொள்ளப்‌ 
, ல சாதனங்கள்‌ பண்ணவேண்டும்‌. உடம்பு இடமாக இருந்‌ 
கான்‌ சாதனம்‌ பண்ணலாம்‌. உடம்பு திடமாக இருக்க, 
நோய்‌ வராமல்‌ பாதுகாக்க வேண்டும்‌. நோயிலிருந்து நம்மைக்‌ 
காப்பாற்றும்‌ சாஸ்திரந்தான்‌ இது. இப்படி ஆயுர்வேதம்‌ என்றால்‌ 
அதுவும்‌ கடைசியில்‌ அத்வைத நிலையை அடைய உதவுகிறது. 


ட்‌ சங்கே த்‌ இனால்‌ மனம்‌ லயம்‌ அடையும்‌. மனம்‌ லயம்‌ 

அடையப்‌ பழகினால்‌ ஈசுவரனோடு கலக்கலாம்‌. அதற்காகத்தான்‌ 
இந்தச்‌ சங்கே சாஸ்திரம்‌ என்று சொல்லலாம்‌. கிருஷி சாஸ்‌ 
திரம்‌ உழவைப்பற்றிச்‌ சொல்கிறது. பயிரிட்டால்‌ தானியம்‌ 
விளையும்‌. தானியம்‌ விளைந்தால்‌ பஞ்சம்‌ இல்லாமல்‌ இருக்‌ 
கலாம்‌. பஞ்சம்‌ வறுமை என்பது இல்லாமல்‌ சந்தோஷமாகச்‌ 
சாப்பாடு இருந்தால்தான்‌ அமைதியாக ஆத்ம சிந்தனை பண்ண 
முடியும்‌. ஆத்ம சிந்தனை பண்ணி, “எல்லாம்‌ ஒன்று” என்றெ 
உண்மையை அறிந்துகொண்டு, ஈசுவரனோடு ஐக்கியமா கலா ம்‌. 
அதற்காகத்தான்‌ இந்தக்‌ கிருஷி சாஸ்திரம்‌. இப்படி எல்லாம்‌ 
முடிவில்‌ ஈசுவரனோடு ஐக்கியமாவதற்கே உபகாரமாக இருக்‌ 
இன்றன. 

ஆதிப்‌ பிரபந்தங்கள்‌ என்றால்‌, 
தாட்டியம்‌, வைத்தியம்‌ இவைதாம்‌. 
அத்வைதத்தில்தான்‌ போய்‌ முடிகின்றன. 

அத்வைத மதத்தில்தான்‌ கெளடயபாதர்‌, பகவத்பாதர்‌, 
சுரேசுவராசாரியார்‌, வாசஸ்பதிமிசரர்‌, வித்தியார ணியா்‌ 
முதலிய அநேக ஆசார்யரத்‌ இனங்கள்‌ இருக்கின்றனர்‌. 

மேலெழுந்தவா ரியாகப்‌ பார்த்தால்‌ இந்த மதங்கள்‌ ஒன்றோ 
மொன்று கலகம்‌ விளைவிப்பதுபோல்‌ தோன்றும்‌. ஆழ்ந்து 
யார்க்கும்போது எல்லாம்‌ ஒன்று என்று கலகம்‌ பண்ணாமல்‌ 
இருப்பது தெரியும்‌. எல்லாவற்றையும்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்த்து, 
விமர்சித்துப்‌ பார்த்தால்‌ விச்ராந்தியாக இருக்கும்‌. அப்படி 
ஒன்றாகப்‌ பார்க்கும்போது அத்வைத சித்தாந்தத்தைச்‌ சார்ந்தே 
இருக்கும்‌. எல்லா ஆசார்யர்களும்‌ அதை அநுபவ முடிவில்‌ 
இரகத்திருக்கிறார்கள்‌. 


சாஸ்‌ 


x 
சங்கீதம்‌, விவசாயம்‌, 
இவை எல்லாம்‌ 


ப்‌ 


எல்லாம்‌. தழுவும்‌ அத்வைதம்‌ 309 
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'ததாப்யநுக்ரஹாதேவ தருணேந்துஙிகாமணே? | 
அத்வைதவாஸநா பும்ஸாமாவிர்பவதி நாந்யதா || 


இது நீல விளக்கு, இது பச்சை விளக்கு, இது டேப்‌ 
ரெகார்டு என்றாலும்‌, இவை எல்லாவற்றுக்குள்ளும்‌ இருந்து 
வேலை செய்விப்பது மின்சாரம்‌ என்ற ஒன்றுதான்‌ என்பது 
போல, எல்லா மூர்த்திகளிடத்திலும்‌ வெளிப்பார்வைக்கு 
வேறுபாடு தோன்றினாலும்‌, உள்ளே இருப்பது இந்த அத்வைத 
பரமான பொருள்‌ ஒன்றுதான்‌. 

“நமக்குள்‌ சண்டை இல்லை. அத்வைத நிலை நமக்கு வர 
ஈசுவர அநுக்கிரகம்‌ வேண்டும்‌. ஈசுவர அநுக்கிரகம்‌ வேண்டு 
மென்றால்‌ பக்தி வேண்டும்‌. இவர்கள்‌ எந்த நாமத்தில்‌, எந்த 
மூர்த்தியைப்‌ பக்தி பண்ணினாலும்‌ எல்லா இடத்திலும்‌ இந்த 
அத்வைதபரமான வஸ்து இருப்பதனால்‌ அதன்‌ அநுக்ரெக விசே 
ஷத்தை எதிர்பார்த்து நான்‌ இப்படிச்‌ க என்று 
எழு தியிருக்கிறோர்‌. 

“இப்படிப்‌ பெரிய அத்வைதிகளாக இருந்த மகான்கள்‌ 
தாம்‌ இதர சித்தாந்தங்களுக்கும்‌ புஸ்தகங்கள்‌ எழுதிக்கொடுத்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌” என்று சொன்னால்‌ அதுவும்‌ நம்முடைய அகம்‌ 
பாவத்தில்தான்‌ முடிகிறது. . (வேறு மதஸ்தர்கள்‌ யாரும்‌ 
அப்படிச்‌ செய்யவில்லை. நாமே அப்படிச்‌ செய்தோம்‌” என்ற 
தற்பெருமையில்‌ தான்‌ இதுவும்‌ போய்‌ முடிகிறது. 

தற்பெருமையோ அகம்பாவமோ உண்மையில்‌ அதை 
நினைத்துப்‌ பார்க்கிறபோது நமக்கு உண்டாகக்கூடாது. ஆசார்ய 
ரவர்களை நினைவுபடுத்திக்கொள்ளும்போது அவர்களுக்கு 
ஒரு விரிந்த மனோபாவம்‌ இருக்கிறதே, அது நமக்கெல்லாம்‌ 
வரவேண்டும்‌. இன்னொரு மதஸ்தர்களிடம்‌ நமக்கு விரோதம்‌ 
இல்லை. அவர்கள்‌ ஒன்று சொன்னால்‌ அவர்களுடைய தத்துவம்‌ 
என்ன என்று விசாரித்து அறிந்துகொள்வோம்‌. நம்முடைய 
தத்துவத்தையும்‌ அவர்கள்‌ கேட்டால்‌ சொல்வோம்‌. இப்படிப்‌ 
பரஸ்பரம்‌ உதவி செய்துகொள்கிற மனோபாவம்‌ நமக்கு 
நிறைய வரவேண்டும்‌. 

ஸூதஸம்ஹிதை என்று ஒரு புஸ்தகம்‌ இருக்கிறது. சர்வ 
வித்தைகளுக்கும்‌ நம்முடைய ஈசுவரன்தான்‌ காரணம்‌ என்று 
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வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. வித்தை என்றால்‌ என்ன? 
எல்லா மதங்களும்‌, எல்லாக்‌ கலைகளும்‌ சேர்ந்ததுதான்‌. 


்‌ சார்வாக மதம்‌ என்று ஒன்று உண்டு. இதைத்தான்‌ 
*மெடீரியலிஸம்‌ (Materialism)’ என்பர்‌. “உடம்பைத்‌ தவிர 
ஆத்மா என்று ஒன்றும்‌: கிடையாது. இப்படிச்‌ சாப்பிட்டு, 
வளர்ந்துகொண்டு இருந்துவிட்டு, இந்த உடம்பு செத்துப்‌ 
போகிறது. அவ்வளவுதான்‌. ஆத்மா, பரமாத்மா ஒன்றும்‌ 
இல்லை” என்பதுதான்‌ இந்தச்‌ சார்வாக மதம்‌. 

்‌ எல்லாத்‌ தத்துவங்களுக்கும்‌ புஸ்தகங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
இந்தச்‌ சார்வாக மதத்திற்குத்தான்‌ புஸ்தகம்‌ இல்லை என்று 
நினைத்துக்கொண் டிருந்தார்கள்‌. சார்வாகத்திற்கும்‌ புஸ்தகம்‌ 
இருக்கிறது. காயக்வாட்‌ ஓரியண்டல்‌ ஸீரிஸில்‌ இப்போது 
அச்சுப்‌ போட்டிருக்கிறார்கள்‌. 

சர்வ வித்தைகளுக்கும்‌ மூலமாக இருப்பவன்‌ ஈசுவரன்‌ 
என்றால்‌, கடவுள்‌ இல்லை என்று ஒரு தத்துவமே இருக்கிறதே, 
அதற்கும்‌ ஈசுவரன்தான்‌ காரணம்‌ என்றே தெரிந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌? அதனிடத்தில்‌ நமக்கு வெறுப்பு உண்டாகக்கூடாது. 
இப்படி ஸுூதஸம்ஹிதை என்ற புஸ்தகத்தில்‌ ஒரு காண்டத்‌ 
திலே விஸ்தாரமாக இருக்கிறது. 


என்றால்‌ அதுவும்‌ கடைசியில்‌ அத்வைத தத்துவத்துக்கு அது 
கூலந்தான்‌. வெறுமனே காலையில்‌ ஏழு மணிக்கு, எட்டு 
மணிக்கு எழுந்திருப்பது; ஆசாரம்‌ இல்லை: அதுஷ்டானம்‌ 
இல்லை: கண்டதைத்‌ தின்பது, தூங்குவது என்று இப்படி நம்‌ 
மதத்தில்‌ ஒருவன்‌ இருந்துகொண் டிருந்தால்‌ அந்தச்‌ சோம்‌ 
பேறியைவிட எத்தனையோ மடங்கு உயர்வானவன்‌, “சுவாமி 
இல்லை; ஆத்மா இல்லை. எல்லாம்‌ இந்த உடம்புதான்‌” என்று 
சொல்லிக்கொண் டிருக்கிறவன்‌. 

காரணம்‌, அவன்‌ தத்துவ விசாரணை செய்ய ஆரம்பித்து 
விட்டான்‌ அல்லவா? ஆத்மா உண்டா, ஆத்மா: கிடையாதா, 
சுவாமி உண்டா, கிடையாதா என்ற ஆராய்ச்சியில்‌ அவன்‌ 
'இறங்கிவிட்டான்‌. அவன்‌ கண்ட தத்துவம்‌ சுவாமி இல்லை 
என்ற முடிவாகவே இருக்கட்டும்‌. அவன்‌ ஒரு விசாரணையும்‌ 
இல்லாமல்‌ இருக்கிற சோம்பேறியைவிட உத்கிருஷ்டமானவன்‌ 
தான்‌. 

“ஸ்வாமி இல்லை? என்ற ஒரு. படி வரைக்கும்‌ வர, அவன்‌ 
தத்துவ ஆராய்ச்சி : பண்ணியிருக்கிறான்‌ அல்லவா? இன்னும்‌ 


[அடத ம்ப ர 


எல்லாம்‌ தழுவும்‌ அத்வைதம்‌ கம 


கொஞ்சம்‌ .உயர்ந்தால்‌, அநுபவம்‌ முதிர்ந்தால்‌, அத்வைத 
உண்மையை அவன்‌ அறிந்துகொண்டுவிட முடியும்‌. 


ஆகையால்‌ எந்த மதமாக இருந்தாலும்‌ அது ஒரு வழியில்‌: 
தம்முடைய தத்துவ ஆராய்ச்சிக்கு அநுகூலமானதாகவே 
இருக்கும்‌. நமக்கு எந்த மதத்தினிடமும்‌ துவேஷம்‌ உண்டாகக்‌ 
கூடாது. ஆயிரம்‌ வருஷங்களுக்கு முந்தி இருந்த ஆசார்யர்‌ 
அவர்களிலிருந்து இருநூறு வருஷங்களுக்கு முந்தி இருந்தவர்கள்‌ 
வரையில்‌ அதை நமக்குக்‌ காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. 
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[இன்று உபந்நியாசம்‌ ஆரம்பிப்பதற்கு முன்‌ இங்கே 
வந்திருந்த தியாகையரவர்கள்‌ பரம்பரையைச்‌ 
சேர்ந்த தியாகராமையர்‌ என்பவரைச்‌ சில கீர்த்‌ 
தனங்கள்‌ பாடும்படி ஆசார்ய ஸ்வாமிகள்‌ ஆக்ஞா 
பித்தார்கள்‌. அவர்‌, *இரிராஜஸுதா தநய” என்னும்‌ 
விக்கினேசுவரர்‌ கீர்த்தனம்‌ பாடினார்‌. அவர்‌ பாடின 
பிறகு ஆசார்ய ஸ்வாமிகள்‌ உபந்நியாசம்‌ செய்‌ 
கிறார்கள்‌ .] 


எத்தனையோ அறுபூதிமான்கள்‌ தம்முடைய அநுபவங்களை 
எடுத்துச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌ . பலர்‌ கவிதைகளாகப்‌ 
பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. கீர்த்தனங்களாக அநேகம்‌ பேர்‌ எழுதி 
விருக்கிறார்கள்‌. இக்ஷிதர்‌ கிருதிகள்‌, சாமா சாஸ்திரிகள்‌ 
கிருதிகள்‌, தியாகையரவர்களுடைய கிருதிகள்‌ நிறைய இருக்‌ 
கின்றன. தியாகையரவர்களுடைய பாட்டுகளில்‌ ஒரு பாட்டா 
வது தெரியாதவர்கள்‌ இல்லை. இப்போது இவர்களைப்‌ பாடச்‌ 
சொன்னேனே, இந்த “கிரிராஜஸுதா தநய? என்ற பாட்டும்‌ 
தியாகையரவர்களுடையதுதான்‌. 


கிரி என்றால்‌ மலை. ஹிமவத்‌ பர்வதத்திற்குக்‌ கரிராஜன்‌ 
என்று பெயர்‌. மலைக்கெல்லாம்‌ ராஜா கிரிராஜா. ஸுதா என்‌ 
ரல்‌ ' பெண்‌: இரிராஜனுடைய ஸுதா, ஹிமவானுடைய 
புத்திரி பார்வதி, கரிராஜஸுதா தனயன்தான்‌ பிள்ளையார்‌. 
அந்தப்‌ பிள்ளையாரை அவர்‌ பாடுகிறார்‌. 


த விநாயகருடைய தத்துவத்தைக்‌ கொஞ்சம்‌ ஆலோசனை 
பண்ணிப்‌ பார்க்கலாம்‌. நம்‌ பெரியவர்கள்‌ இப்படி ஒரு 


விக்கினே சுவரர்‌ 42 


ஸ்வாமியை எதற்காக வைத்திருக்கிறார்கள்‌? இந்த மூர்‌ த்‌ தியி 
லுள்ள ஒவ்வொரு -சின்னச்‌ வ்கி ன கவனித்தாலும்‌ 
அதில்‌ நிறையத்‌ தத்துவங்கள்‌ இருக்கின்றன. “நமக்குத்‌ தோன்றி 
யவை அவ்வளவுதான்‌. ஆச்சு. அதிலே வேறு தத்துவம்‌ இல்லை” 
என்று சொல்ல முடியாதபடி, அவை மேலும்‌ மேலும்‌ வளர்ந்து 
போய்க்கொண்டே இருக்கின்றன. நம்முடைய அறிவுக்குத்‌ 
தோன்றியது அவ்வளவுதான்‌. அது சரியோ தப்போ? இன்னும்‌ 
எத்தனை இருக்கின்றனவோ? நமக்கே ஒன்றும்‌ புரியாதபடி 
அநேக தத்துவங்கள்‌ விரிந்துகொண்டே போகின்றன. 


பிள்ளையாருக்குத்‌ தேங்காய்‌ உடைப்பது எதற்காக? அவர்‌ 
ஸாக்ஷாத்‌ பரமேசுவரனுடைய பிள்ளை. விக்கினேசுவரர்‌, தம்‌ 
அப்பாவைப்‌ பார்த்தே, ““உன்‌ சிரசையே எனக்குப்‌ பலி 
கொடு”* என்று கேட்டுவிட்டாராம்‌. ஈசுவரனுடைய சிரசைப்‌ 
பலி கொடுத்தால்தான்‌ எந்தக்‌ காரியமும்‌ விக்கினம்‌ இல்லாமல்‌ 
ஜயம்‌ ஆகும்‌. ஈசுவரன்‌ மூன்று கண்‌ உடையவன்‌. அதற்காகத்‌ 
தான்‌ மூன்று கண்ணுடைய அவன்‌ தலைக்குப்‌ பதில்‌ மூன்று 
கண்ணுடைய தேங்காயை உடைக்கிறோம்‌. 


தேங்காய்‌ உடைப்பது உயர்ந்த ஒரு தத்துவத்திற்கு அறி 
குறி. ஈசுவரன்‌ தலையை வாங்கும்படியான சக்தி விநாயகருக்கு 
இருக்கிறது. எல்லாவற்றையும்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்தது எதுவோ 
அதைத்‌ தியாகம்‌ பண்ணினால்தான்‌ மகாகணபதிக்குப்‌ பிரீதி 
ஏற்படுகிறது. அவ்வளவு பெரிய தியாகம்‌ பண்ணுவதற்குத்‌ 
தயார்‌ என்ற அறிகுறியாகத்தான்‌, ஈசுவர சிருஷ்டியிலே, 
த்ரிநேத்திரத்தை உடைய காயைச்‌ சிருஷ்டித்து அந்தக்‌ காயை 
அவருக்கு நாம்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணும்படியாக ஈசுவரன்‌ அறுக்‌ 
ரெகித்திருக்கறொன்‌. அந்தக்‌ காயை அப்படியே சிதர்த்‌ 
தேங்காயாக உடைக்கவேண்டும்‌. 


சந்நியாசிகள்‌ சித்தியானால்கூட, தேங்காய்‌ உடைக்க 
வேண்டும்‌ என்று வைத்திருக்கிறார்கள்‌.  சிதர்த்தேங்காய்‌ . 
குறைந்தது மூன்று துண்டுகளாகவாவது போகவேண்டும்‌. 

இந்தப்‌ பழக்கம்‌ தமிழ்த்‌ தேசத்தைத்‌ தவிர வேறு தேசத்‌ 
தில்‌ தெரியாது. சுவாமி குழந்தையானபடியால்‌ இதில்‌ குழந்தை 
களுக்குத்தான்‌ பாத்தியம்‌ அதிகம்‌. மற்றவர்களுக்குப்‌ 
பாத்தியதை இல்லை. இது எனக்கு ஓர்‌ ஊரில்‌ தெரிந்தது. 

சாதுர்மாஸ்யம்‌ என்பதை நான்கு பட்சமாக வைத்து 
இரண்டு மாச காலம்‌ வருஷத்தில்‌ ஓர்‌ ஊரில்‌ சந்நியாசிகள்‌ தங்க 
வேண்டும்‌ என்பது ஒரு விதி. இந்த்‌ ஏற்பாடு ஆயிரம்‌ வருஷ்தீ 
இற்கு மேலாகவே இருந்து வருகிறது. ஒரு வருஷம்‌ சாதுர்‌ 
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' மாஸ்யத்தில்‌ நான்‌ நாகப்பட்டினத்தில்‌ இருந்தேன்‌. நித்தியம்‌ 
கோயிலுக்குப்‌ போய்த்‌ தரிசனம்‌ பண்ணிவிட்டு வருவது உண்டு. 
சாயந்தர வேளையில்‌ ஒரே கூட்டமாக இருக்கும்‌. கோயிலுக்குள்‌ 
'போகும்‌ இடத்தில்‌ ஒரு பிள்ளையார்‌. அங்கே நிறையச்‌ சிதர்த்‌ 
தேங்காய்‌ போடுவது வழக்கம்‌. நூற்றுக்கணக்கான குழந்தைகள்‌ 
ஒன்றன்‌ மேலே ஒன்று விழுந்துகொண்டு, அந்த இடத்தில்‌ தேங்‌ 
காய்‌ பொறுக்குவார்கள்‌, அவர்களை விலக்கிக்கொண்டு, 
தேங்காய்‌ உடைக்க வேண்டும்‌. இல்லையானால்‌ ஆபத்து ஏதாவது 
வந்துவிடும்‌. அவர்கள்‌ ஒருவர்மேல்‌ ஒருவர்‌ விழுந்துகொண்டு 
காயம்‌ அடைந்தால்‌ என்ன பண்ணுவது என்று வேறு கவலை. 
தேங்காய்‌ உடைக்கிறபோது சில பெரியவர்கள்‌ அந்தக்‌ 
குழந்தைகளை விலகிக்கொள்ளச்‌. சொல்லிப்‌ பொறுக்க 
வந்தார்கள்‌. '*எங்களைப்‌ பொறுக்கக்கூடாது என்று சொன்னால்‌ 
உங்களுக்கு என்ன இதில்‌ பாத்தியதை இருக்கிறது?” என்று 
ஒரு பையன்‌ கேட்டான்‌. *ஓஹோ! இந்தக்‌ குழந்தைகள்‌ 
எல்லாந்தான்‌ பிள்ளையாருக்கு உறவு” என்று எனக்கு அப்போது 
தோன்றியது. 

இந்தத்‌ தேசத்தில்தான்‌ அந்தப்‌ பழக்கம்‌ இருக்கிறது 
என்று சொன்னேன்‌ அல்லவா? இன்னொன்று: கணபதியைக்‌ 
காட்டிலும்‌ சரீரத்தில்‌ பருமனான ஸ்வாமி வேறு யாரும்‌ இல்லை. 
சிரசு யானையின்‌ தலை. பெரிய வயிறு. பெரிய உடம்பு. அவருக்கே 


“ஸ்தூல காயர்‌” என்று பெயர்‌. ஒரு மலைபோல இருக்கிருர்‌. I 


ஆனால்‌ அவர்‌ குழந்தை! 

அப்படி என்றால்‌ குழந்தைக்கு எது அழகு என்று பார்த்‌ 
தேன்‌. குழந்தை என்றால்‌ அந்தப்‌ பருவத்தில்‌ நிறையச்‌ சாப்பிட 
வேண்டும்‌. உடம்பு கொஞ்சங்கூட இளைக்கக்கூடாது. அதுதான்‌ 
குழந்தைக்கு அழகு. ஒரு சந்நியாசி, நிறையச்‌ சாப்பிட்டுக்‌ 
கொண்டு பெரிய சரீரியாக இருந்தால்‌ அது அவருக்கு அழகல்ல. 
வயசாகிவிட்டால்‌ ராத்திரி உபவாசம்‌ இருப்பார்கள்‌. குழந்தை. 
அப்படி இருப்பது அழகா? குழந்தை என்றால்‌ தொந்தியும்‌ 
தொப்பையுமாகக்‌ கொழுகொழுவென்று இருந்தால்தான்‌ 
அழகு. நிறையச்‌ சாப்பிடுவதுதான்‌ அழகு. குழந்தைகள்‌ நல்ல 
புஷ்டியாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதை இந்தக்‌ குழந்தைச்‌ 
சாமியே காட்டிக்கொண்‌ டிருக்கிறார்‌. 

இந்த ஸ்‌.தூல காயர்‌ நமக்கு வேறு ஓர்‌ ஈசுவர தத்துவத்தை 
யும்‌ விளக்கிக்கொண்‌ டிருக்கிறார்‌. எப்படி? இவருக்கு வாகனம்‌ 
என்ன? மூஞ்சூறு. இவரோ யானை மாதிரி இருக்கிறார்‌. அதற்கு 
நேர்விரோதமான ஆகிருதி உடையது மூஞ்சூறு. இதை அவர்‌ 
தம்‌ வாகனமாக வைத்துக்கொண் டிருக்கிறார்‌. மற்றச்‌ 
சா மிகளுக்காவது ஒரு மாடு, ஒரு குதிரை, ஒரு பட்சி என்று 


&- 


fh 
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இருக்கறது. இவரோ தாம்‌ எத்தனைக்கு எத்தனை பெரிய 
சாமியாக இருக்கராரோ அத்தனைக்கு அத்தனை சின்ன வாகன 
மாக வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. சுவாமி எதை வாகனமாக 
வைத்துக்கொண்டாலும்‌ வாகனத்தினால்‌ சுவாமிக்குக்‌ கெளரவம்‌ 
இல்லை. சுவாமியால்தான்‌ வாகனத்துக்குக்‌ கெளரவம்‌. வாகனத்‌ 
துக்குக்‌ கெளரவம்‌ கொடுக்க அதனுடைய சக்திக்கு ஏற்றபடி 
நெட்டிப்‌ பிள்ளையார்‌ மாதிரியாகக்‌ கனம்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கிறார்‌. 
அதற்குச்‌ சிரமம்‌ இல்லாமல்‌, ஆனால்‌ அதற்கு மரியாதை, 
கெளரவம்‌ எல்லாம்‌ உண்டாகும்படியாகத்‌ தம்‌ உடம்பை 
வைத்துக்கொண்டிருக்கிறார்‌. அந்தப்‌ பிள்ளையார்‌ மற்றவர்களை 
உபகரணமாக வைத்துக்கொண்டு, அவர்களுக்கு ஓர்‌ 
அந்தஸ்தைக்‌ கொடுத்தாலும்‌, தாம்‌ அவற்றுக்கு ஒரு பாரமாக 
இல்லாமல்‌ இருக்கிறார்‌ என்ற பெரிய தத்துவத்தை அவருடைய 
வாகனம்‌ நமக்குக்‌ காட்டுகிறது. பக்தர்களுக்கு . ஏற்றபடி 
பகவான்‌ இருந்து அநுக்கிரகம்‌ செய்கிறார்‌ என்பது இதிலிருந்து 
விளங்குகிறது. 

அவர்‌ ஏகதந்தம்‌ உடையவர்‌: -“ஏகதந்தம்‌ உபாஸ்மஹே” 
என்று பிரார்த்தித்துக்கொள்கிறோம்‌. 


alas எள்ள | 
எட்‌ எ ஏ சேன ப 


அகஜாநநபத்மார்க்கம்‌ கஜா௩௩மஹர்கிஸம்‌ | 
அநேகதம்‌ தம்‌ பக்தாகாம்‌ ஏகதந்தம்‌ உபாஸ்மஹே | 
என்று பழைய. நாளிலிருந்தே விக்கனேசுவரைப்பற்றி . ஒரு 
சுலோகம்‌ சொல்லிக்கொண்டு வருகிறோம்‌. 
அகம்‌ என்றால்‌ மலை. நகம்‌ என்றாலும்‌ மலைதான்‌. கம்‌ 
என்றால்‌ போவது. கம்‌ என்றால்‌ ஓரிடத்திலிருந்து இன்னோர்‌ 
இடத்திற்குச்‌ சஞ்சரிப்பது, அசைவது என்று பொருள்‌: அகம்‌ 
என்றால்‌ அசையா தது. மலை ஓர்‌ இடத்திலிருந்து இன்னோர்‌ 
இடத்திற்குப்‌ போகாது; அசையாது. மரம செடி கொடி 
இவற்றுக்குக்‌ கூடக்‌ கொஞ்சம்‌ அசைவது போன்ற வளர்ச்சி 
இருக்கிறது. ஆனால்‌ மலை அசைவ தில்லை, வளருவதில்லை. கம்‌ - 
சஞ்சரிப்பது, அகம்‌ என்றால்‌ சஞ்சரிக்காதது. அதனால்‌ அகம்‌ 
என்பதற்கு மலை என்று பொருள்‌ வந்தது. 
அகஜா ஆநநம்‌ அகஜா நநம்‌. அகஜா £ மலைக்குப்‌ பிறந்தவள்‌; 
மலைமகள்‌; பார்வதி. ஆநநம்‌ என்பது முகம்‌, அகஜா ஆநந 
பத்மம்‌ - மலைகளுடைய முகம்‌ ஆகிற தாமரை. 
தாமரை, சூரியனைக்‌ கண்ட மாத்திரத்தில்‌ மலர்கிறது. 
அகஜா ஆநந பத்ம அர்க்கம்‌ என்றால்‌ சூரியனை ப்போல இருக்கிற 
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விநர்யகனைக்‌ கண்ட மாத்திரத்தில்‌ மலைமகளுடைய மூகமாகிற 
தாமரை ஆனந்தபரவசமாக மலர்கிறது. அம்பாளுடைய முகம்‌ 
விகசிக்கிற து. 

.. கஜாதநம்‌ - விநாயகனை, யானை முகத்தவனை, அஹர்நிமம்‌ 

உபாஸ்மஹே - அல்லும்‌ பகலும்‌ உபாசனை பண்ணுகிறேன்‌; 
தமஸ்காரம்‌ செய்கிறேன்‌ என்பது அர்த்தம்‌. 
... அப்படிச்‌ செய்வதற்கு இந்தத்‌ தேசத்தில்தான்‌ முடியும்‌. 
ஏன்‌ தேரியுமா? இங்கேதான்‌ ஒவ்வொரு தெரு மூலையிலும்‌ 
ஒரு பிள்ளையார்‌ கோயில்‌ இருக்கிறது. 'பிள்ளையாருக்குக்‌ கும்பிடு 
போடக்கூடாது என்று பிடிவாதமாக இருக்கிறவனைத்‌ தவிரப்‌ 
பாக்கிப்‌ பேர்‌, தம்மையும்‌ அறியாமல்‌ போகிற போக்கிலேயே 
ஒரு கும்பிடு போட்டுவிடுவார்கள்‌. கொஞ்சம்‌ தெரிந்து பக்தி 
பண்ணுகிறவர்கள்‌ குட்டிக்கொள்ளவும்‌ கொள்வார்கள்‌; 


எாளாளளக்‌ எளி | 

எக்‌ 4 எர கேர ॥ 
அகஜாநநபத்மார்க்கம்‌ கஜாநநம்‌ அஹர்நிஸம்‌ | 
அகேகதம்‌ தம்‌ பக்தாநாம்‌ ஏகதந்தம்‌ உபாஸ்மஹே | 


“அநேகதந்தம்‌ பக்தாநாம்‌” என்பதை அநேகதம்‌, தம்‌, 
பக்தாநாம்‌ என்று பிரிக்க வேண்டும்‌. அநேகதம்‌ என்றால்‌, எவ்‌ 
வளவு விதமான அநுக்கிரகமாக இருந்தாலும்‌,, பக்தாநாம்‌ - 
பக்தர்களுக்கு, பலவகை அநுக்கிரகங்களைப்‌ பக்தர்களுக்கு 
உடனே செய்கிறார்‌, தம்‌ என்றால்‌ அப்பேர்ப்பட்டவர்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. அவர்‌ எத்தகையவர்‌? பக்தர்களுக்கு அநேக வித 
மான அளவற்ற்‌ அநுக்கிரகத்தைச்‌ செய்கிறவர்‌, ஏகதந்தம்‌ 
உடையவர்‌; ஒற்றைக்‌ கொம்பர்‌. 


“அநேகதந்தம்‌ பக்தாநாம்‌ ஏகதந்தம்‌.” முதலில்‌ அகேகதம்‌ 
தம்‌ என்று பிரிக்க வேண்டும்‌. பிறகு ஏக-டதந்தம்‌ என்று பிரிக்க 
வேண்டும்‌. தந்தம்‌ என்றால்‌ கொம்பு, இரண்டு கொம்பிலே 
ஒரு கொம்பை அவரே பாரதம்‌ எழுதுவதற்காக ஒடித்துக்‌ 
கொண்டு விட்டார்‌ என்பது ஒரு கதை. ஆகவே அவருக்கு 
இருப்பது ஒரு கொம்புதான்‌. 

. ஒவ்வொருத்தருக்கும்‌ ஒவ்வொரு பிராணிக்கும்‌ ஒவ்‌ 
வொன்றிலே அதிகக்‌ கெளரவம்‌ இருக்கும்‌. கவரி மான்‌ என்று 
உண்டு. அதன்‌ கெளரவம்‌ வாலில்தான்‌ இருக்கிறது. அது தன்‌ 
வாலுக்குத்‌ துளிகூட ஆபத்து வராமல்‌ காப்பாற்றிக்கொள்ளும்‌: 
மயில்‌ என்றால்‌ அதற்குத்‌ தோகை விசேஷம்‌. அதற்கு அகங்‌ 
காரம்‌, பெருமை, கர்வம்‌ எல்லாம்‌ அதன்‌ தோகைதான்‌; 
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அதை ஜாக்கிரதையாக அது ரட்சிக்கும்‌. யானை எதை ரட்‌ 
சிக்கும்‌? தன்‌ தந்தத்தைத்‌ தீட்டி வெள்ளைவெளேரென்று, 
வைத்திருக்கும்‌. - த்த 4. 


இந்த யானை என்ன பண்ணுகிறது என்றால்‌ அந்தக்‌ கொம்‌: 
பில்‌ ஒன்றையே ஒடித்துக்கொண்டு மகாபாரதத்தை எழுதிற்று. 
தன்‌ அழகு, கெளரவம்‌, கர்வம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ காரணமாக 
இருக்கிற ஒன்றைக்‌ காட்டிலும்‌ தர்மத்தைச்‌ சொல்கிற ஒன்று 
தான்‌ பெரிது என்பதை அங்கே இந்த யானை காட்டியது. 
நியாயத்திற்காக, தர்மத்திற்காக, வித்தைக்காக எதையும்‌ 
தியாகம்‌ பண்ணவேண்டும்‌ என்பதை, தானே தியாகம்‌ பண்‌ 
ணிக்‌ காட்டி யிருக்கிறது. 


சுவாமிக்கு ஆயுதம்‌ என்று தனியாக ஒன்றும்‌ வேண்டிய 
தில்லை. எதையும்‌ ஆயுதமாக அவர்‌ நினைத்தால்‌ உபயோகித்துக்‌ 
கொள்வார்‌ என்பதற்கும்‌ இது உதாரணம்‌. தம்முடைய சரீரத்‌ 
தில்‌ எது உத்கிருஷ்டமான பாகமோ அதை எடுத்துக்கொண்டே 
லோகத்தில்‌ வித்தை பரவுவதற்கும்‌, சத்தியம்‌, ஞானம்‌, 
தர்மம்‌ எல்லாம்‌ பரவுவதற்கும்‌ விநாயகர்‌ மகாபாரதத்தை. 
எழுதினார்‌ என்ற தத்துவம்‌ நமக்குத்‌ தெளிவாகிறது. 


தமிழ்ப்‌ பாஷை தெரிந்தவர்களுக்கு ஒளவையார்‌ என்றால்‌ 
தெரியாமல்‌ இருக்காது. அவளுடைய ஒரு : வாக்கியமாவ.து 
எல்லாருக்கும்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. அவள்‌ எழுதியிருக்கும்‌ புஸ்தகங்‌ 
களுக்குள்‌ ஒன்று விநாயகர்‌ அகவல்‌. அது முழுக்க யோக 
சாஸ்திரம்‌. “எப்படித்‌ தியானம்‌ பண்ண வேண்டும்‌? குண்டலினி 
சக்தியை ஸஹஸ்ராரத்திற்கு எழுப்புவது எப்படி? என்பவை 
போன்ற பல சூக்ஷ்மமான கருத்துக்களை யோக சாஸ்திர விஷ 
யங்களை-விநாயகர்‌ அகவல்‌ மூலம்‌ ஒளவையார்‌ தெதரிவித்திருக்‌ 
இருர்கள்‌. அவர்‌ - அந்தப்‌ பாட்டி - ஆத்திசூடி போன்ற இதற 
நூல்களும்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌. ர 

ஆத்திசூடி என்றால்‌ பரமேசுவரனுக்குப்‌ பெயர்‌. ஆத்திம்‌ 
பூ, சந்திரகலைபோல இருக்கும்‌. இன்னொரு பூவையுங்கூட அவர்‌ 
சூட்டிக்‌ கொள்வார்‌. அதுதான்‌ கொன்றைப்‌ பூ. பஞ்சாட்சர 
மந்திரத்திற்குப்‌ பிரணவத்தைச்‌ சேர்த்தால்‌ ஆறு அக்ஷரம்‌. 
அந்த ஆறு அகரமும்‌ ஆறு குளங்கள்‌. மாதிரி. கொன்றைப்‌ 
பூவுக்கு ஆறு தளங்கள்‌ உண்டு. அந்த ஆறு தளங்களுக்கு. 
மத்தியில்‌ கரந்தத்திலே பிரணவம்‌ எழுதினால்‌ எப்படி 
இருக்குமோ அப்படிக்‌ கேசரம்‌ இருக்கும்‌, : 


ஆறு தளங்களோடு சேர்ந்த பிரவணம்‌ எப்படி இருக்‌ 
குமோ அப்படி இருக்கிறது கொன்றைப்‌ பூ. அது ஈசுவரனுக்கு 


க்‌ 
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லு பிரிதியான புஷ்பம்‌. அவன்‌ எப்போதும்‌ கொன்றை 
மலர்‌ அணிந்துகொண்டிருக்கரான்‌. தமிழில்‌ தேவாரம்‌ பாடுகிற 
'வாகள்‌ கொன்றை அணிந்தவனாக அவனைப்‌ பல இடங்களில்‌ 
பாடியிருக்கிறார்கள்‌. த 


“மின்னார்‌ செஞ்சடைமேல்‌ மிளிர்‌ கொன்றை அணிந்தவனே?” 


என்ற தேவாரம்‌, எல்லாருக்கும்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. கொன்றைக்கு 
அமரத்தில்‌, 


ளா எணண க AITETT: | | 
ஆரக்வதே ராஜவ்ரு க்ஷபமம்யாகசதுரங்குலா: | 


என்று பல. பெயர்கள்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கன்றன. ஆரக்வதம்‌ 
என்று ஒரு பேர்‌ இருக்கிறது. ஸமம்யாகம்‌ என்று ஒரு போர்‌. 
ராஜவிருக்ஷம்‌; சதுரங்குலம்‌ என்றும்‌ பேர்‌. இந்தப்‌ பிரணவ 
மலர்‌ ஈசுவரனுக்கு மிகவும்‌ பிரியமான து. 


விநாயகரும்‌ பிரணவ ஸ்வரூபி. துதிக்கையோடு இருக்கிற 
அவர்‌ ர௬, கையிலே இருக்கும்படியான மோதகம்‌ இவற்றை 
யெல்லாம்‌ சேர்த்துப்‌ பார்த்தால்‌ பிரணவம்‌ மாதிரியாக இருக்‌ 
கும்‌. அந்தப்‌ பிரணவத்தைப்‌ புருவத்தின்‌ மத்தியில்‌ தியானம்‌ 
ப்ண்ணிக்கொண்டு, ஒளவையார்‌ பண்ணிய அநுக்கிரகந்தான்‌ 
விநாயகர்‌ அகவல்‌. யோக சாஸ்திரம்‌, தியானம்‌ பண்ணுகிற 
மூறை எல்லாம்‌ அதில்‌ இருக்கின்றன. அதைப்பற்றி ஒரு 
கதை சொல்வது உண்டு. 

சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகளும்‌, சேரமான்‌ பெருமாளும்‌ 
யானை மீதும்‌ குதிரைமீதும்‌ கைலாசத்திற்குப்‌ போகும்போது, 
ஒளவையாரையும்‌ சீக்ரெம்‌ வரச்‌ சொன்னார்களாம்‌. வந்தால்‌ 
தங்களுடனேயே கைலா சத்துக்கு அழைத்துப்போவதாகச்‌ 
சொன்னார்களாம்‌. ஒளவையார்‌ அப்போது விநாயக பூஜை 
பண்ணிக்கொண்டிருந்தார்கள்‌. *கைலாசத்தைவிட எனக்கு 
விநாயகர்‌ பூஜைதான்‌ முக்கியம்‌” என்று சொல்லிவிட்டார்களாம்‌ 
ஒளவை. அவர்கள்‌ போய்விட்டார்களே! நான்‌ எப்படிப்‌ 
போவது, பிள்ளையாரே?” என்று அவள்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொண்‌ 
டார்களாம்‌. அவர்கள்‌ கைலாசம்‌ போய்ச்‌ சேருவதற்குள்‌ 
விநாயகரே தம்‌ துதிக்கையால்‌ ஒளவையாரைக்‌ கைலாசத்தில்‌ 
்‌ தூக்கி வைத்துவிட்டார்‌ என்று ஒரு கதை சொல்வது வழக்கம்‌. 


விநாயகர்‌ குழந்தைச்‌ சுவாமி. அப்பா அம்மாவாக 
இருக்கற சுவாமி குழந்தை ஆகிவிட்டால்‌ அந்தக்‌ குழந்தைச்‌ 


த்‌ 


ட 


| 


ட்‌ 


விக்னேகவரர்‌ 49: 


சுவா மிக்கு நிறையச்‌. சாப்பாடு போடவேண்டும்‌. நிறைய: 
மோ தகங்கள்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. . குழந்தை என்றால்‌ . புஷ்டி 
யான, ஆகாரமாக, நிறைய: . எப்போதும்‌ .. கொடுத்தால்தான்‌. 
நல்லது. குழந்தைக்குச்‌ சாப்பிடுவது அழகு. இந்தக்‌: 
குழந்தையும்‌ அப்படித்தான்‌. அனர்‌ கி அத 
_ மற்றொரு விஷயம்‌. நமக்குப்‌ பார்க்கப்‌ பார்க்க அலுக்காது - 

பொருள்கள்‌ சில. . சந்திரன்‌, சமுத்திரம்‌, யானை ' இவற்றை. 
யெல்லாம்‌ எத்தனை தடவைபார்த்தாலும்‌ இன்னும்‌ பார்த்துக்‌. 
கொண்டே இருக்கவேண்டும்‌ என்றே தோன்றும்‌. 
யார்க்கப்‌ பார்க்க ஆனந்தம்‌ பொங்கும்‌. அதனால்தான்‌ 
குழந்தைச்‌ சுவாமி. தன்னைப்‌ பார்க்கிற ஜனங்களுக்கு எல்லாம்‌, 
பார்க்கப்‌ பார்க்க ஆனந்தம்‌ எப்போதும்‌ பொ ங்கிக்கொண்‌ டிருக்‌ 
கும்படியாக யானை உருவத்தோடு இருக்கிறார்‌. அது ஆனந்த 
தத்துவம்‌; ஆராத ஆசையின்‌ தத்துவம்‌. “7. 

அவர்‌ பார்வதி - பரமேசுவரர்களுக்குப்‌ பிள்ளை. இந்த. 
உலகத்திற்கே பிள்ளையாக அவிர்ப்பவித்ததால்‌' அவரை : நாம்‌. 
விநாயகர்‌ என்பதைவிடப்‌ பிள்ளையார்‌ என்றே அழைக்கிறோம்‌... 
“கேதாரத்திற்குப்‌ போனாலும்‌ அங்கே ஒரு குன்றில்‌ பிள்ளையார்‌ 
இருப்பார்‌. :சன்னியாகுமரிக்குப்‌ போனாலும்‌ ஒரு பிள்ளையார்‌ 
இருக்கிறார்‌'” என்று ஒரு கணபதி பக்தர்‌ என்னிடம்‌ வந்து 
மிகவும்‌ சந்தோஷப்பட்டுக்‌ கொண்டார்‌. 

விநாயக தத்துவத்தை இப்படி நாம்‌ தோண்டித்‌ 
தோண்டிப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டே போனால்‌ - தியானம்‌ பண்ணு 
வது, தத்துவ விசாரணை பண்ணுவது என்று இப்படியே செய்து . 
கொண்டு போனால்‌ - அநேக தத்துவங்கள்‌ தோன்றிக்கொண்டே 
இருக்கும்‌. அதற்கு முடிவே இராது. ந்‌ னு 

இதற்கு ஏதாவது திருஷ்டாந்தமாகச்‌ சொல்ல வேண்டு 
மானால்‌ காவியங்களைப்‌ பற்றி ஒரு கவி சொன்னதைச்‌ சொல்ல்‌ 
லாம்‌. ்‌ ர 

ஏன்ன உ: ஐ Na ளார்‌ ச்‌ fen | 

என: TT கன்‌ த கவா ப 


 பண்யேயமேகஸ்ய கவே: க்ருதிம்‌ சேத்‌ . 
ஸாரஸ்வதம்‌ கோமாமவைமி ரிக்தம்‌ | 
அந்த: ப்ர்விய்யாயமவேக்ஷிதஸ்சேத்‌ 
கோணே ப்ரவிஷ்டா கவிகோடிரேஷா || 
நிறையக்‌ காவியங்கள்‌ இருக்கலாம்‌; எல்லாவற்றையும்‌ 
படிக்க வேண்டும்‌ என்பது இல்லை: ஒரு மகாகவி பண்ணிய 
காவியத்தை முழுவதும்‌ படித்துவிட்டால்‌ இதைத்‌ தவிரச்‌ 


சங்‌. 11-4 


50 சென்னை உபந்றியா சங்கள்‌ . 


சரஸ்வதியினுடைய. ஆபரணம்‌, அலங்காரப்‌ பொருள்‌ வேறு 
என்ன இன்னொரு கவியினிடத்தில்‌ இருக்கப்‌ போகிறது ' என்று 
தோன்றிவிடும்‌. . கம்பனுடைய காவியம்‌ ஒன்றைப்‌ படித்து 
விட்டால்‌ போதும்‌. அப்படித்தான்‌ தோன்றிவிடும்‌. சரஸ்‌. 
வதியின்‌ பொக்கிஷத்தில்‌ இருக்கிற ஆபரணங்கள்‌ எல்லாவற்‌. 
றையும்‌ இவர்தாம்‌ இந்தக்‌ காவியத்தில்‌ கொண்டு . வந்து 
கொட்டிவிட்டாரே. இனி அவளுடைய பொக்கிஷம்‌ காலி: 
யாகத்தான்‌ கடக்கும்‌” என்று தோன்றிவிடும்‌. 


ஏர்‌ கிர்‌ A | 
ஸாரஸ்வதம்‌ கோணமவை மி ரிக்தம்‌ | 

... “கோமும்‌?' என்றால்‌ பொக்கிஷம்‌ “இந்தக்‌ காவியத்தில்‌: 
தான்‌ அந்தப்‌ பொக்கிஷத்தில்‌ இருக்கும்படியான பொருள்கள்‌ 
எல்லாம்‌ வந்து விட்டனவே. இனி அங்கே என்ன இருக்கப்‌ 
போகிறது? என்று நினைத்து அவளுடைய பொக்கிஷத்தைப்‌ 
போய்ப்‌ பார்க்கலாம்‌ என்று போனால்‌ அங்கே எப்படி இருக்‌ 
கிறது? ட 


எ: ஸிணாளி ன்‌ ஸி ஸிவ | 


அந்த: ப்ரவிற்யாயமவேக்ஷிதஸ்சேத்‌ 
கோணே ப்ரவிஷ்டா கவிகோடிரேஷா| 


அவளுடைய அறையில்‌ போய்ப்‌ பார்த்தால்‌ இந்த ஒரு கவி 
யினுடைய காவிய ரத்தினங்கள்‌ மாத்திரம்‌ அல்ல; அநேக கவி 
களுடைய காவிய ரத்தினங்கள்‌ எல்லாம்‌ எங்கோ மூலையில்‌ டக்‌ 
தின்றன. இவற்றைத்‌ தவிர அந்தப்‌ பொக்கிஷத்தில்‌ இன்னும்‌ 
எத்தனை எத்தனையோ விதமான காவிய ரத்தினங்கள்‌ சிதறிக்‌: 
இடக்கின்றன.  ., 7 ஆட 

இப்படி ஒரு கவி சொன்னார்‌, அதைப்‌ போலத்தான்‌ ஒரு 
மூர்த்தியின்‌ ஸ்வரூப தத்துவத்தை நாம்‌ ஆராய்ந்து பார்க்கிற 
போது, ஸ்வரூபத்தைத்‌ தியானம்‌ பண்ணி, அதுசந்தானம்‌. 
பண்ணி அதில்‌ இவ்வளவுதான்‌ தத்துவம்‌ அடங்கியிருக்கிறது 
என்று திட்டமாகக்‌ கணக்குப்பண்ணிச்‌ சொல்லிவிட முடியாது. 
நம்‌ கையில்‌ பஞ்சபாத்திர உத்தரணியை எடுத்துக்கொண்டு 
போய்க்‌ கடல்‌ நீரை எடுத்து வருகிறோம்‌. அது கடல்நீர்‌ தான்‌ 
என்றாலும்‌, கடல்நீர்‌ முழுவதையுமா எடுத்து வந்துவிட்டோம்‌? 
அப்படியே நம்முடைய அறிவுக்கும்‌ சுவாதுபவத்துக்கும்‌ தட்டுப்‌ 
பட்ட வரையில்‌ சில தத்துவங்களைச்‌ சொல்கிறோம்‌, இவ்வளவு 


தான்‌. அந்த மூர்த்தியின்‌ தத்துவம்‌ என்று சொல்லிலிடமுடியா துஃ 


நாம்‌ கண்டதோ அங்கே இருப்பதில்‌ ஒரு மூலை. 


மூ 


பஜ 


“ற்‌ 
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அநாதி காலம்‌ தொட்டு விநாயகஸ்வரூபம்‌ நமக்கு அநுச்‌ 
கிரகம்‌ பண்ணிக்கொண்டு வருகிறது. எந்தச்‌ சுவாமியை 
உபாசிப்பதானாலும்‌ முதலில்‌ விநாயகருடைய அநுக்கரகத்தைப்‌ 
பெற்றுக்கொண்டால்தான்‌ அந்தக்‌ காரியம்‌ விக்கினம்‌ இல்லாமல்‌ 
நடைபெபறும்‌. பெருமாள்‌ கோயிலுக்குப்‌ போனாலும்‌ தும்பிக்கை 
யாழ்வார்‌ என்று ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌. அம்பாள்‌ கோயிலுக்குப்‌ 
போனாலும்‌, சிவன்‌ கோயிலுக்குப்‌ போனாலும்‌ விநாயகர்‌ இருக்‌ 
கிறார்‌. அவரை உபாசனை பண்‌.ணினால்‌ “எல்லா விதமான அறுக்‌ 
ரகமும்‌ ஏற்பட்டுவிடும்‌. அப்புறம்‌ வேறு சுவாமியிடமே போக 
வேண்டாம்‌. அவரையே பிரதான மூர்த்தியாக வைத்து 
உபாசிக்கற மதத்திற்குத்தான்‌ காணாபத்தியம்‌ என்று பெயரி. 
பிள்ளையாருக்கு எதிரே நின்று தோப்புக்கரணம்‌ போடு 
கிறோமே, அதை நமக்கு எல்லாம்‌ காட்டியவர்‌ மஹாவிஷ்ணு 
தான்‌ என்று ஒரு கதை இருக்கிறது. ஒரு சமயம்‌ மஹாவிஷ்ணு 
வினுடைய சக்கரத்தைப்‌ பிடுங்கிக்கொண்டு அவர்‌ மருமான்‌ 
பிள்ளையார்‌ தம்‌ வாயில்‌ போட்டுக்‌. கொண்டு விட்டாராம்‌, 
பிள்ளையாரிடமிருந்து பிடுங்குவது என்றால்‌ அது முடியாது. அவர்‌ 
மிகவும்‌ பலம்‌ உடையவர்‌. அதட்டி மிரட்டி வாங்கவும்‌ முட்‌ 
யாது. ஆனால்‌ அவரைச்‌ சிரிக்கவைத்து,' அந்தச்‌ சந்தோஷத்தில்‌ 
அவர்‌ வாயிலிருந்து அது 8ீழே விழுந்தால்‌ எடுத்துக்கொண்டு 
ஓடிவிடலாம்‌ என்று. மஹாவிஷ்ணுவ்க்குத்‌ தோன்றியதாம்‌: 
உடனே நான்கு. கைகளாலும்‌ காதுகளைப்‌ பிடித்துக்கொண்டு 
ஆடினார்‌. விநாயகர்‌ விழுந்து விழுந்து சிரித்தார்‌. சக்கரம்‌ 
கீழே ' விழுந்த்து. : எடுத்துக்கொண்டு விஷ்ணு ஓடிவிட்டார்‌. 
இதுதான்‌. அந்தக்‌ கதை, பீ பற்பம்‌ 230 1 
தோர்பி; கரணம்‌ என்பதே -தோப்பிக்கரணம்‌ என்று 
மாறியது. தோர்பி; நான்கு கைகளில்‌ என்று அர்த்தம்‌. கரணம்‌ 
என்றால்‌ காது என்று அர்த்தம்‌, கதோர்பி: கரண்ம்‌ என்றால்‌ 
நான்கு கைகளால்‌ காதைப்‌ பிடித்துக்கொள்வது, ப 
விக்னேசுவரருடைய அறுக்கிரகத்தனால்‌ லோகத்தில்‌ 
எல்லாக்‌ காரியங்களும்‌ விக்கினம்‌ இல்லாமல்‌ நடைபெறு 
கின்றன. தியாகையரவர்கள்‌ *கிரிராஜஸுதாதநய” என்று 
அவரைத்தான்‌ முதலில்‌ பாடுகிறார்‌. நாமும்‌ அவருடைய அநுக்‌ 
கிரகத்துக்குப்‌ பாத்திரமா கும்படியாக நடந்துகொள்ளவேண்டும்‌. 


ச த ட ம்‌ 
க்‌ த 
த ்‌ 6 


தக்ஷிணாமூர்த்தி . 


லல ச 
ரட்‌ 


டூ - ்‌ ட 
ட்‌ ட தப. - ம 


்‌... 'கக்ஷிணாமூர்த்தியின்‌ . ஸ்வரூபத்தை மகரிஷிகள்‌ எல்லாரும்‌. 
பிரத்தியட்சமாகத்‌ தரிசனம்‌ பண்ணுகிற காலத்தில்‌ அந்தத்‌ 
தக்ஷிணாமூர்த்‌ தியின்‌ ஸ்வரூபத்தைப்பற்றிச்‌ சொன்னதாக ஒரு 
சுலோகம்‌. ௩ இருக்கிறது: அது பரம்பரை பரம்பரையாகப்‌ 
பெரியவர்கள்‌ நாளிலேயிருந்து வந்துகொண்‌ டிருக்கிறது. 


Vo இக என்டு ச ன: ஏன | 

5. யு விர்‌ னான்‌ ஈட இன்ன ॥ | 

" தித்ரம்‌வடதரோர்‌ மூலே வ்ருத்தா: ஸிஷ்யா: குருர்‌ யுவா | 
குரோஸ்து மெளஈ௩ம்‌ வ்யாக்யா௩ம்‌ ஸபிஷ்யாஸ்து சிந்கஸம்மாயா:||. 


என்பதுதான்‌ அந்தச்‌ சுலோகம்‌: ட்‌ 
... ஓர்‌ ஆலமரத்தடியில்‌ சின்முத்திரையைக்‌ காட்டிக்கொண்டு 
மெளனமாக உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌ குரு. சிஷ்யர்கள்‌ எல்லாரும்‌ 
கற்றி உட்கார்ந்திருக்கிறோர்கள்‌. ஒவ்வொரு சிவன்‌ கோயிலிலும்‌ 
தக்ஷிணாமூர்த்தி என்கிறவர்‌ தென்னண்டைப்‌ பிராகாரத்தில்‌ 
தவ்ரிலேயே இருக்கும்‌ ஒரு புரையில்‌ தெற்கே பார்த்துக்‌ 
கொண்டு எப்பொழுதும்‌ அமர்ந்து இருப்பதைப்‌ பார்க்கலாம்‌? 
எல்லா. மூர்த்திகளைக்‌ காட்டிலும்‌ சாந்தமான மூர்த்தி தட்சிணா 
மூர்த்தி. பைரவர்‌ மிகவும்‌ உக்கிரமான மூர்த்தி. நடராஜா 
சோமாஸ்கந்தர்‌ கருணை நிரம்பிய மூர்த்தி. 
ஈசுவரன்‌ ஜடைகளை விரித்துக்கொண்டு நர்த்தனமாடுறெ 
சமயத்தில்‌ ஜடைகள்‌ எல்லாம்‌ ஒரு சுற்றுச்‌ சுற்றிக்கொண்டு 
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வேகத்தில்‌ அப்படியே நேராக நிற்கும்‌. ' நடராஜ விக்கிரகத்தில்‌ 
பார்த்தால்‌ தெரியும்‌. ஜடைகள்‌ எல்லாம்‌ இப்படி இரண்டு 
பக்கம்‌ நேராக நீட்டிக்கொண்‌ டிருக்கும்படியாக இருக்கும்‌. 
காரணம்‌ அவர்‌-நடனத்தில்‌ அவ்வளவு வேகம்‌. ' 

| ஆனால்‌ : சாந்தமாக ஆலமரத்தடியில்‌ அவர்‌ உட்கார்ந்‌ 
திருக்கும்போது அந்த ஜடைகள்‌ எல்லாம்‌ அப்படியே கீழே 
தொங்கிக்கொண்டு: ஒரு ஐடாமண்டலமாக இருக்கின்றன. 


்‌ தாமே அப்படியே அமைந்து தொங்கி. மூடிக்கொண்‌ - டிருக்‌ 


கின்றன. . அதிலே ஒரு சந்திர கலை. அதுதான்‌ ஞானத்தின்‌ 
கலை. ஞானம்‌ என்றால்‌ மேலே மேலே வளர்ந்துகொண்டே 
இருக்க வேண்டும்‌. என்பதற்கு அடையாளமாக மூன்றாம்‌ 
பிறைச்‌ சந்திரனைச்‌ ரல்‌ தரித்துக்கொண் டிருக்கிறார்‌. ஜடா 
மண்டலம்‌ எல்லாம்‌ ழே தொங்க, அதில்‌ மூன்றாம்‌ பிறைச்‌ 
சந்திரன்‌: பிரகாசிக்க, ஓர்‌ ஆலமரத்தடியில்‌ மிகவும்‌ சாந்தமாசு 
அமர்ந்திருக்கும்‌ மூர்த்தி தக்ஷிணாமூர்த்தி. அந்தச்‌ சாந்த, மூர்த்தி 
யைப்‌ பார்த்தவுடனேயே நமக்கும்‌ தானாகவே சாந்தம்‌ வந்து 
விடும்‌: கோபமாக. இருக்கற ஒருவனைப்‌ பார்த்தால்‌ நமக்கும்‌ 
கோபம்‌ வந்துவிடுகிறது. கெட்ட எண்ணம்‌ : உடையவனோடு 
சேர்க்கை வைத்துக்கொள்ளும்போது நமக்கும்‌ கெட்ட எண்ணம்‌ 
வந்துவிடுகிறது. கோபம்‌, கெட்ட எண்ணம்‌ எல்லாவற்று 
டனும்‌ நாம்‌ தென்னண்டைப்‌ பிராகாரத்திற்கு வந்து, 
சாந்தமாக இருக்கும்படியான தக்ஷிணாமூர்த்தியைத்‌ தரிசனம்‌ 
பண்ணும்போது, நமக்கும்‌ சாந்தம்‌ வந்துவிடுகிறது... மனோ 
வேகம்‌ இல்லாமல்‌ சாந்தமாகக்‌. கொஞ்சம்‌ உட்கார்ந்துவிட்டுப்‌ 
போ என்று சொல்லுவதுபோல்‌ அவர்‌ சாந்தமாக ' உட்கார்ந்து 
கொண்‌ : டிருக்கறோர்‌. அங்கே கேள்வி கேட்க வேண்‌ 
டாம்‌.” பதில்‌ சொல்ல வேண்டாம்‌. சந்தேக நிவிருத்தி 
வேண்டாம்‌. பேசாமல்‌ மெளனமாக, சாந்தமாக நாமும்‌ 
அங்கே உட்கார்ந்துவிட வேண்டியதுதான்‌. 

சிவ்ன்‌ கோவிலுக்குப்‌ போய்‌ பார்த்தால்‌ தெரியும்‌. 
'தென்னண்டைப்‌ பிராகாரத்தில்‌ இருக்கும்‌ ஒரு புரையில்‌ 
தெற்குப்‌ பார்த்துக்கொண்டு அவர்‌ உட்கார்ந்திருப்பார்‌. ஒரு 
சித்திரம்‌ போல இருக்கும்‌. ஜடை நிறைய இருக்கும்‌. ஓர்‌ 
ஆலமரம்‌ கருங்கல்லால்‌ செதுக்கி வைத்திருப்பார்கள்‌. அந்த 
ஆலமரத்தடியில்‌ அவர்‌ - உட்கார்ந்திருப்பார்‌. அவரைச்‌ 
சுற்றி எலும்புக்கூடு போலச்‌ சல ரிஷிகள்‌ இருப்பார்கள்‌. 
உடலோடு உடலாகத்‌ தோல்‌ ஒட்டிக்கொண்‌ டிருக்கும்படியா க 
அந்த ரிஷிகளின்‌ உருவம்‌ இருக்கும்‌. அநேக ஊர்களில்‌ நான்கு 
ரிஷிகள்‌ இருப்பார்கள்‌. காஞ்சி மண்டலத்தில்‌ மாத்திரம்‌ சப்த 
ரிஷிகள்‌ இருப்பதாக வைத்திருக்கிறார்கள்‌. 


ய சென்னை உபந்நியா சங்கள்‌ 


.... அந்த ரிஷிகள்‌ எத்தனை யுக யுகாந்தரங்களாகத்‌ தபஸ்‌ 
பண்ணிக்கொண் டிருக்கிறார்களோ தெரியாது. அவர்கள்‌ 
சரீரத்தில்‌ எலும்புதான்‌ இருக்கிறது. 

கிருதயுகத்திலே அஸ்தி இருக்கிறவரைக்கும்‌ ஆயுசு இருக்‌ 
கும்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. அத்தகையவர்கள்‌ அஸ்திகதப்‌ பிரா 
ஊர்கள்‌. அடுத்த யுகத்தில்‌ மாமிசகதப்‌ பிராணர்கள்‌. மாமிசம்‌ 
இருக்கிற: வரைக்கும்‌ அவர்களுடைய பிராணன்‌ இருக்கும்‌. பிறகு 
-ருதிரகதப்‌ பிராணர்கள்‌; உடம்பில்‌ ருதிரம்‌ அதாவது ரத்தம்‌ 
எதுவரையில்‌ இருக்குமோ அதுவரையில்‌ ஆயுசு உடையவர்கள்‌. 
இந்தக்‌ காலத்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ அன்னதேப்‌ பிராணர்கள்‌; 
அன்னம்‌ உள்ள வரையில்தான்‌ ஆயுசு உடையவர்கள்‌. 

கிருதயுகத்தில்‌, அஸ்தி உள்ள நாள்வரைக்கும்‌ தபஸ்‌ 
யண்ணிக்கொண்டே இருப்பார்கள்‌. அந்த யுகத்தில்‌, ப்ருகு 
என்பவர்‌ தம்முடைய பிதாவான வருணனிடத்தில்‌ போய்‌, 
“நிறைந்த வஸ்து எதுவோ அதை எப்படி அறிவது??* 
என்று கேட்டாராம்‌. “ப்ரஹ்மம்‌ என்பதுதான்‌ நிறைந்த 
வஸ்து. நிறைந்த வஸ்து எதுவோ அது காலத்தாலும்‌ 
நிறைந்து இருக்கவேண்டும்‌. தேசத்தாலும்‌ நிறைந்து இருக்க 
வேண்டும்‌. வஸ்துவிலும்‌ நிறைந்து ஒரு குறை என்பதே 
இல்லாமல்‌ இருக்கவேண்டும்‌. அத்தகைய. நிறைந்த வஸ்துவை 
எனக்குச்‌ சொல்லவேண்டும்‌'' என்று வருணனிடத்தில்‌ ப்ருகு 
கேட்டார்‌. 

“நீ போய்‌, தபஸ்‌ பண்ணு. அது உனக்கே தெரியும்‌?” 
என்று அவர்‌ சொல்லிவிட்டார்‌. 
அப்படியா? நான்‌ அப்படியே செய்கிறேன்‌?” என்று 
சொல்லிவிட்டு அவர்‌ போய்த்‌ தபஸ்‌ பண்ண ஆரம்பித்தார்‌. 
அதனால்‌ அவருக்கு ஒன்று தெரிந்தது. “இந்தச்‌ சரீரந்தான்‌ 
உயர்ந்த . வஸ்து. இதுதான்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறிகிறது: 
அறியப்படுகிற பொருளைக்‌ காட்டிலும்‌ அறிந்துகொள்கிற 
பொருள்‌ உயர்ந்தது. அது இந்தத்‌ தேகந்தான்‌' என்று தர்‌ 
மானம்‌ பண்ணிக்கொண்டு அப்பாவிடம்‌ போய்‌, **இந்தச்‌ 
சரீரந்தான்‌ உயர்ந்த நிறைந்த வஸ்து”? என்று சொன்னாராம்‌. 

்‌ அவர்‌ திரும்பவும்‌, **இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ தபஸ்‌ பண்ணு?” 

என்று சொல்லிவிட்டாராம்‌. அ 

“இப்படியே கொஞ்சம்‌ தபஸ்‌ பண்ணுவது, உடனே தமக்குத்‌ 
தோன்றியதைப்‌ போய்ச்‌ சொல்வது என்று ஐந்து தடவைகள்‌ 
ப்ருகு செய்தாராம்‌. தந்தையும்‌. ஒவ்வொரு தடவையும்‌, 

இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌. தபஸ்‌: பண்ணு?” என்று சொல்லியே 
க பபிவிட்டார்‌. கடைசியாகப்‌ போனபோதுதான்‌, **நீங்கள்‌ 


ன்னர்‌. நான்‌ இத்தனை நாளாகத்‌ தபஸ்‌ பண்ணினேன்ச 


ஞூ 
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இப்போதெல்லாம்‌ இடையில்‌ ஏதோ ஒருவிதமான ஆனந்தம்‌ 
ஸ்புரிக்கிறதே. இது என்ன??? என்று தந்தையைக்‌ கேட்டா 
ராம்‌. 


“உனக்கு ஒவ்வொரு சமயத்தில்‌ ஆனந்தம்‌ ஸ்புரிக்கிறது 
என்று சொல்கிறாயே. அந்த ஆனந்தந்தான்‌ நிறைந்த வஸ்து: 
உது உனக்குத்‌ துளித்‌ துளி உண்டாகிறது. இதுவே நிறைந்து 
விட்டதானால்‌ அதைத்தான்‌ பேரானந்தம்‌ என்கிறோம்‌. அந்தப்‌, 


பேரானந்தந்தான்‌ எப்போதும்‌ குறைவு இல்லாத, காலத்தி 
னாலும்‌ தேசத்தினாலும்‌ நிறைந்து இருக்கும்படியான வஸ்து?” 


என்று பிதா சொன்னாராம்‌. இப்படி ஒரு கதை இருக்கிறது. 


அந்தப்‌ பேரானந்த சமுத்திரத்தின்‌ ஏதோ ஒரு திவலைதான்‌ 
நமக்கு எப்போதாவது உண்டாகிறது. கிளைகள்‌, இலைகள்‌ 
எல்லாம்‌ அடர்ந்து இருக்கும்‌ : ஒரு மரத்தடியில்‌ உட்கார்ந்தால்‌, 
கழே கொஞ்சங்கூட வெயில்‌ படாமல்‌ நிழல்‌ இருக்கிறது. 
கொஞ்சம்‌ காற்று அடிக்கும்போது இலைகள்‌, இளைகள்‌ நகர்ந்து 
விலகுகிற சமயத்தில்‌ சூரியனுடைய வெயில்‌ ழே அந்த இடை 


வெளி அளவுக்கு விழுறெது. அப்புறம்‌ மறுபடியும்‌ அது 


மறைந்துவிடுகிறது. அந்த மாதிரியாகத்தான்‌ நமக்கு ஆனந்தம்‌ 
வருகிறது. ஆனந்தம்‌ என்பது எங்கும்‌ பரிபூர்ணமாக நிறைந்‌ 
. இருக்கும்படியான வஸ்து. ஆனால்‌ நம்முடைய கெட்ட கர்மா, 
மனம்‌, புத்தி இவற்றால்‌ அது கொஞ்சங்கூட நம்மிடத்தில்‌ 
படாமல்‌ மறைந்திருக்கிறது. ஒரு க்ஷணம்‌ நாம்‌ பண்‌ 
யிருக்கிற புண்ணிய கர்மாக்களினாலே அவை . விலகும்போது, 
காற்று அடித்து இலைகள்‌ விலகும்போது சூரியன்‌ ஒளி அதன்‌ 
வழியாக வருவதுபோல, நம்முடைய கர்மாக்கள்‌ விலகியதால்‌ 
இவலை ஆனந்தம்‌ நமக்கு உண்டாதிறது. ., இதுவே வளர்ந்து 
விட்டால்‌ பேரானந்தமாதிறது. அந்தப்‌ பேரானந்த சமுத்திரம்‌ 
இருக்கிறதே, அதுதான்‌ பெரிது. அந்த ஆனந்த சமுத்திரத்தின்‌ 
லேசத்தைத்தான்‌, நாம்‌ எப்போதாவது அடைந்தவுடன்‌ 
மிகவும்‌ ஆனந்தமாக இருக்கிறோம்‌ என்று சொல்லிக்கொள் 
கிரோம்‌. தபஸ்‌ பண்ணிப்‌ பண்ணி விசாரம்‌ செய்தால்‌ 
எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக இருக்கும்‌ சமுத்திரத்திலேயே கலந்து 
விட முடியும்‌ என்று அநுபவிகள்‌ சொல்கிறார்கள்‌” 
அந்தத்‌ தபஸ்விகள்‌ எல்லாம்‌ இதற்காகத்தான்‌ எத்த 
தயோ காலமாகத்‌ தவம்‌ பண்ணிக்கொண்‌ மருக்கிறார்கள்‌. 
உடம்பில்‌ சதையே இல்லை. - எலும்புகளே இருக்கின்றன. 
அந்த மகரிஷிகள்‌ எலும்புக்‌ கூடுகளாக இருந்துகொண் 


ன்‌ அம கன்னா க்கல்‌ பறத்தல்‌ உமாவும்‌ > ல்‌ 
வ வலா அண்‌ ட ஆகக க பல ப ப பக னல்ல ௯ உக அனில்‌ நன்றக பட வசை உய. அ ல 
க்‌ ப்‌ 


௧6 சென்னை உபந்நியாசங்கள்‌ 


3 வெறும்‌ எலும்பு மாத்திரம்‌ உள்ளவர்களாகத்‌ தபஸ்‌ 
்‌ பண்ணிக்கொண்டிருந்த மகரிஷிகள்‌ கடைசியாக எந்த ஆனந்த 
சாந்த ஸ்வரூபத்திடம்‌ வந்தார்கள்‌? சாஷூ£த்‌ ஈசுவரர்‌ தக்ஷிணா 
மூர்த்தியாக ஆலமரத்தடியில்‌ உட்கார்ந்து ஞானப்‌ பிரதானம்‌ 
செய்துகொண் டிருக்கிராரே, அவரிடம்‌ வந்தார்கள்‌. இவ்வளவு 
-தாட்கள்‌ தபஸ்‌ பண்ணியதன்‌ பயனாக அவர்களுக்குத்‌ தக்ஷிணா 
மூர்த்தி உருவம்‌ கண்ணில்‌ பட்டது. 

“என்ன சாந்தம்‌! என்ன ஆனந்தம்‌!” என்று அப்படியே 
. அவர்களும்‌ சாந்த ஸ்வரூபிகளாக, ஆனந்த அநுபவத்தில்‌ 

ஈடுபட்டு இருந்து விட்டார்கள்‌. 

தடராஜர்‌ தாண்டவம்‌ பொங்குகிற ஆனந்தம்‌. பொங்கி 
னல்‌. அடங்கத்தானே வேண்டும்‌? அடங்கின பிறகு பொங்குவது 
என்பது இல்லை. நெருப்பில்‌ எரிந்து நன்றாகப்‌ போய்விட்டால்‌, 
.இரும்பவும்‌ அந்த நீற்றை நெருப்பில்‌ போட்டால்‌ என்ன ஆகும்‌? 
.நீறாக்வேதான்‌ இருக்கும்‌. அப்படி நடராஜாவின்‌ பொங்குகிற 
- ஆனந்தம்‌ அடங்கலாம்‌. நரசிம்ம சுவாமியின்‌ பொங்குறெ 
கோபம்‌ அடங்கலாம்‌. தகஷிணாமூர்த்தியின்‌ சாந்தம்‌ அடங்கின 
சாந்தம்‌. அவர்‌ ஆனந்தம்‌ அடங்கின ஆனந்தம்‌. அதற்கு 
' மேலே ஒன்றும்‌ இல்லை. எல்லாம்‌ முடிகிற இடந்தான்‌ சாந்தம்‌. 
' என்பது; அடங்குகிற இடம்‌ சாந்தம்‌. அந்த எல்லை இல்லாத 
.சாந்தமயமான உருவத்தைத்‌ தரிசனம்‌ பண்ணினால்‌ போதும்‌] 
'எத்தனை பொங்குகற உள்ளமாக இருந்தாலும்‌ சாந்தமாக 
அடங்கிவிடும்‌. இப்படிப்பட்ட கருத்துக்களை இந்தச்‌ சுலோ 
கத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌ சள்‌. 


ர்‌ ஏக 

ட்‌ இ சித்ரம்‌ வடதரோர்‌ மூலே 
ய க. வடதரு என்றால்‌ ஆலமரம்‌. “ஆலமரத்தடியில்‌ என்ன 
சித்ரம்‌!” என்று அவர்கள்‌ ஆச்சரியப்படுகிறார்கள்‌. சித்ரம்‌ 
என்றால்‌ ஆச்சரியம்‌. 

, குரு என்றால்‌ நல்ல அநுபவம்‌ உடையவராக, முதிர்ந்த 
.தழவராக. இருப்பார்‌. சிஷ்யர்கள்‌ இளமை . உடையவர்களாக 
யெளவனமுள்ளவர்களாக இருப்பார்கள்‌. . ஆனால்‌ இங்கே 
சிஷ்யர்கள்‌ எப்படி இருக்கிறார்கள்‌? 

ஏது: ஈன: 
வ்ருத்தா: பகிஷ்யா: 
இஸ்யர்கள்‌ விருத்தர்களாக, கிழவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. 
தலைகளெல்லா ம்‌ நரைத்துக்‌ கடக்கின்றன. உடலிலே சதையே 


ர்‌ 
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இல்லை. . எலும்புதான்‌ இருக்கிறது. மிகவும்‌ வயசான 
கிழவர்கள்‌. எத்தனை வயசு அவர்களுக்கு இருக்கும்‌: என்று 
சொல்ல முடியாத தொண்டு கிழவர்களாக, எலும்போடு கூடிய 
வர்களாக. இருக்கிறார்கள்‌. எவ்வளவு காலமாக. அவர்கள்‌ 


ப இப்படித்‌ தபஸ்‌ செய்துகொண் டிருக்கிறார்கள்‌ என்ற சொல்ல: 
்‌ முடியாத விருத்தாப்பியர்களாக . இருக்கிறார்கள்‌. £ ஆனால்‌ குரு, 


எப்படி இருக்கிறார்‌? - 
| ரண. 
்‌ குருர்‌ யுவா 
குருவோ நல்ல யெளவன வயசு உடையவராக, என்றும்‌: 
பதினாறு வயசு உடையவரைப்‌ போலவே இளமை மாறாமல்‌, 
மிகவும்‌ சாந்தத்தோடு கண்ணை மூடிக்கொண்டு உட்கார்ந்‌ இருக்‌ 
றார்‌, சிஷ்யர்கள்‌ கிழவர்கள்‌; .குருவோ யெளவன. தசை: 
உள்ளவர்‌, . இது ஆச்சரியம்‌ அல்லவா? த்‌ 1 
இழவர்கள்‌ இந்த. யெளவன வாலிபனுக்குப்‌ பாடம்‌: 
சொல்லிக்‌ கொடுப்பதா?. இந்த யெளவன வாலிபனிடத்தில்‌ 
கிழவர்கள்‌ பாடம்‌ கற்பதா? “சரி. ஒருகால்‌ இந்தக்‌ கிழவர்கள்‌ 
படிக்காதவர்சளாக இருந்திருக்கக்‌ கூடும்‌” ' சின்னப்‌ பையனாக. 
இவன்‌ இருந்தாலும்‌ நிரம்பப்‌ படித்தவன்‌ போல்‌ இருக்கிறது! 
அதனால்தான்‌ இவனிடத்தில்‌ அவர்கள்‌ பரடம்‌ படிக்க வந்திருக்‌ 
இருர்கள்‌' என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌. பாடம்‌ சொல்லிக்‌ 
கொடுப்பது எப்படி? ஞானம்‌ வரவேண்டுமென்றால்‌ ஒவ்வொரு, 


-தத்துவத்தையும்‌ எடுத்து அலசி அலசிப்‌ பார்த்து. உண்மையைச்‌ 


சொன்னால்‌ அல்லவா சிஷ்யர்களுக்கு வித்தை வரும்‌? ஞானம்‌. 
உண்டாகும்‌? இந்தக்‌ குரு எப்படிச்‌ சொல்லிக்‌ கொடுக்கிறார்‌? 


dy TTA 
- குரோஸ்து மெளநம்‌ வ்யாக்யா௩ம்‌ 

குரு வாயை மூடிக்கொண்‌ டிருக்கிறார்‌. மெளனந்தான்‌ 
அவருடைய உபந்நியாசம்‌. வியாக்யாதம்‌ என்றால்‌ வடநாட்டில்‌: 
உபந்நியாசம்‌, “லெக்சர்‌” என்று அர்த்தம்‌. - Mo 
ஓரே சம்ஸ்கிருத. - பதந்தான்‌ என்றாலும்‌ ஒவ்வொரு. 
தேசத்தில்‌ ஒவ்வோர்‌ அர்த்தம்‌ இருக்கும்‌. சில இடங்களில்‌: 
சம்ஸ்கிருத அர்த்தத்துக்கே மாறான அர்த்தமாகக்கூட இருக்கும்‌: 
உதாரணமாக, வ்ருத்தி என்றால்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ ஜீவனத்திற்குப்‌' 
பெயர்‌. ஆனால்‌ மலையாளத்தில்‌ வ்ருத்தி என்றால்‌ சுத்தம்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. சுத்தம்‌ இல்லாமல்‌, ஆசாரம்‌ இல்லாமல்‌ ஒருத்தன்‌ 
இருந்தால்‌, “ஐ, அது வ்ருத்தி கெட்ட சனியன்‌” என்று. அங்கே. 
சொல்வார்கள்‌. அப்படித்தான்‌ வியாக்யாநம்‌ என்றால்‌ இங்கே 
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உரை என்று அர்த்தம்‌? வடக்கே “வியாக்யாந்‌ தேதா ஹை 
(னா ளை 8) என்றால்‌, உபந்நியாசம்‌ பண்ணுகிறான்‌ 
என்று அர்த்தம்‌. ஆனால்‌ வடக்கே உபந்நியாசம்‌ என்றால்‌ நாவல்‌ 
என்று அர்த்தம்‌. *உபந்யாஸ்‌ லிக்தா ஹை” (ர ௭ ஓ 
என்றுதான்‌ சொல்வார்கள்‌. நாவல்‌ எழுதிக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌ 
என்று அர்த்தம்‌. இப்படி ஒவ்வொரு சொல்லுக்கு ஓவ்வொரு 
தேசத்தில்‌ ஒவ்வோர்‌ அர்த்தம்‌ இருக்கிறது. 

இங்கே வியாக்யாநம்‌ என்றால்‌ உபந்நியாசம்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. குரு என்ன “லெக்சர்‌” செய்றொர்‌? 


0 We sare 
குரோஸ்து மெளநம்‌ வ்யாக்யா௩ம்‌ 

குரு மெளள லெக்சர்‌ செய்கிறார்‌. ஒன்றுமே பேசாமல்‌ 
"மெளனமாக, சாந்தமாக உட்கார்த்திருக்கிறார்‌. சாந்தமாகி 
விட்டால்‌ அப்புறம்‌ மெளனந்தானே? அவர்‌ சாந்தமாக மெளன 
மாக உட்கார்ந்துகொண் டிருப்பதே மற்றவர்களுக்குப்‌ பெரிய 
உபதேசமாக இருக்கிறது: வாய்‌ திறந்தால்‌ சந்தேகம்‌ அதிக 
மாக உண்டாகிவிடும்‌. அவர்‌ வாய்‌ மூடிக்கொண்டு மெளனி 
யாக உட்கார்ந்து விட்டார்‌. 

என்ன என்னவோ சந்தேகங்களை ' அவர்கள்‌ எழுப்பிக்‌ 
கொண்டு வந்தார்களே, அவை எல்லாம்‌ அந்தச்‌ சாந்த 
ஸ்வரூபத்தைக்‌ கண்டவுடனே  நிவிருத்தியாகி அப்படியே 
மெளனமாக உட்கார்ந்து விட்டார்கள்‌. ஒரு கேள்வி கேட்க 
வில்லை. ஒரு பதில்‌ இல்லை. நிறைந்த ஆனந்தம்‌, சாந்தந்தான்‌ 
எல்லாச்‌ சந்தேகத்தையும்‌ நிவிருத்தி செய்துவிடும்‌. ஒன்றையும்‌ 
கேட்காமல்‌ அப்படியே சாந்தமாக, அந்தச்‌ சாந்த ஸ்வரூபியைக்‌ 
கண்டவுடன்‌ அவர்கள்‌ நின்றுவிட்டார்கள்‌. இத்தனை நாள்‌ 
தபஸ்‌ பண்ணியதன்‌ பலனாக அவர்களுக்கு இப்போதுதான்‌ 
இந்தத்‌ தரிசனம்‌ கிடைத்தது: இந்த ஆனந்தம்‌, இந்தச்‌ 
சாந்தம்‌ எல்லாம்‌ உண்டாயிற்று. 

நாம்கூடக்‌ கழவர்களாகப்‌ போகாமல்‌ யெளவனமாகவே 
எப்போதும்‌ இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ அப்படி இருக்க வேண்டு 
மென்றால்‌ ஒன்றைப்பற்றியும்‌ நினைக்காமல்‌, ஒரு செயலும்‌ 
இல்லாமல்‌ எப்போதும்‌ . சாந்தமாக, ஆனந்தமாக இருக்க 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌ நம்மை அப்படி ஒரு க்ஷணங்கூட இருக்க 
விடாமல்‌ உள்ளே ஏதோ ஒன்று அரித்துக்‌ கொண்டே இருக்‌ 
கிறது. கருணைக்கழங்கைத்‌ தின்றால்‌ தொண்டையை அரித்துக்‌ 
கொண்டே இருக்குமே! அப்படியே ஏதோ ஒரு கவலை, ஏதோ 
ஒரு துக்கம்‌ நம்‌ மன்சைப்‌ போட்டு எப்போதும்‌ அரித்துக்‌ 
கொண்டே இருக்கிறது. அதனால்தான்‌ கிழவர்கள்‌ ஆகிவிடு 
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கிறோம்‌. கவலை இல்லாமல்‌ இருந்திருந்தால்‌ நாம்‌ கிழவர்‌ 
ஆகாமலேயே இருந்திருக்கலாம்‌. 


மனச அப்புறம்‌ இப்புறம்‌ அசையாமல்‌ இருக்கவேண்டு 
மென்றால்‌ ஒரு காரியமும்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கவேண்டும்‌. மனச 
குறை இல்லாமல்‌ அனந்தத்திலே திரம்பியிருந்தால்தான்‌ அது 
முடியும்‌, நமக்கு நிறையக்‌ குறைகள்‌ இருப்பதால்‌ நம்‌ மனசு 
நிரம்ப வேலை செய்கிறது: கவலைப்படுகிறது. அதனால்‌ பல பல 
அவஸ்தைகள்‌ மாறி மாறி வருகின்றன; அதனால்‌ கிழத்தன்மை 
வந்துவிடுகிறது. 


சா ஷாத்‌ பரமேசுவரர்‌ ஒரு காரியமும்‌ இல்லாமல்‌, அசை 
யாத மனத்தோடு கண்ணை மூடிக்கொண்டு சாந்தமாக ஆனந்த 
நிலையிலே அமர்ந்துவிட்டார்‌. அவருக்கு யெளவனம்‌ எப்போதும்‌ 
மாறாமல்‌ இருக்கிறது: புஷ்டியான யெளவன உடம்பானதால்‌ 
இகை வளர்ந்து அப்படியே ஜடையாக விழுந்து கிடக்கிறது. 
எத்தனையோ யுகாந்தர மாக அவர்‌ அப்படி உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. 
தமக்கு எப்போதும்‌ அப்படிப்பட்ட யெளவன அழகு நிரம்பி 
யிருக்க வில்லையே என்றால்‌ நம்மால்‌ கொஞ்சங்கூட மனசு சலிக்‌ 
காமல்‌, வேலை செய்யாமல்‌ இருக்கமுடியவில்லை! ஆசையினால்‌ 
தான்‌ மனம்‌ சலிக்கிறது. மனக்களர்ச்சியினால்‌ கிழத்தன்மை 
வந்துவிடுகிறது. தக்ஷிணாமூர்த்தி நிறைந்த சாந்த ஸ்வரூபர்‌, 
அவருக்கு வேண்டியதென்று ஒன்றும்‌ இல்லை: அதனால்‌ ஒரு 
காரியமும்‌ இல்லாமல்‌, மனசு சலிக்காமல்‌ சாந்தமுள்ளவராக 
அவர்‌ காணப்படுகிறார்‌. காலம்‌, தேசம்‌ என்ற வரையறையின்றி 
அப்போதும்‌ பரிபூரணமான அழகு நிரம்பியவராக இளமையுட 
(னேயே இருக்கிறார்‌. அவரை இந்தத்‌ தபஸ்விகள்‌ தரிசனம்‌ 
பண்ணிய மாத்திரத்திலே ஆனந்தம்‌ நிரம்பியவர்களாக, 
சாந்தம்‌ அடைந்தவர்களாக அப்படியே நின்றுவிட்டார்கள்‌3 
ஒரு கேள்வி இல்லை. அவரும்‌ ஒரு வார்த்தை பேசவில்லை. தம்மு 
டைய சாந்தமான, ஆனந்தமான நிலையை உபதேசமாகச்‌ செய்து 
கொண்டு மெளனமாக அவர்‌ இருக்கிறார்‌. அவருடைய 
மெள்னமே ஒரு பெரிய உபதேசமா விட்டது, 


இண oad: | 
சிஷ்யாஸ்து சிந்நஸம்மாயா; | 
சிஷ்யர்களோ, குருவை ஒரு கேள்வி கேட்காமல்‌ அவரீ 
காட்டுகிற சின்முத்திரையினாலேயே சந்தேகம்‌ நிவிருத்தியான 
வர்களாக, சாந்தம்‌ நிரம்பியவர்களாக, ஆனந்தம்‌ உண்டான 
வர்களாக அப்படியே இருந்து விட்டார்கள்‌. 
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குறையில்லாத வஸ்து ஒன்றுதான்‌ மற்றவர்களுடைய 
குறையை நிவிருத்தி செய்யும்‌. இந்த மகரிஷிகளுடைய சத்‌ 
தேகத்தை நிவிருத்தி செய்யவேண்டும்‌ என்ற எண்ணம்‌ தக்ஷிணா 
மூர்த்திக்கு இருந்தது என்றால்கூட அது அவருக்கு ஒரு காரியம்‌,, 
ஒரு வேலை ஆகும்‌. அந்த நினைவுகூட இல்லாமல்‌ தம்‌ உள்ளத்‌ 
தில்‌ அதுபவமான முத்திரை தானே அமைய அவர்‌ உட்கார்த்‌ 
“திருக்கிறார்‌. “எல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌. இரண்டு என்று நினைப்ப 
தெல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌” என்ற அவருடைய அநுபவம்‌ தானே 
அவா்‌ கையில்‌ சின்முத்திரையாக அமைத்துவிட்டது. அப்படி 
வைத்துக்கொள்ள வேண்டுமென்று எண்ணி அவர்‌ வைத்துக்‌ 
கொள்ளவில்லை, 


நமக்குக்‌ கோப அநுபவம்‌ வந்துவிட்டால்‌ தெரிகிறது. 
நம்‌ கண்‌ வெந்துபோய்‌ மீசை துடிக்கிறது. : இது வேண்டு 
மென்றே செய்யவில்லை, இன்னொருத்தருக்கா கவும்‌ செய்வது 
இல்லை. உள்ளே எந்த அநுபவம்‌ உண்டாகிறதோ அது தானே 
வெளியில்‌ தெரிந்துவிடும்‌. அந்த மாதிரி, சாந்த ஆனந்தத்‌ 
தோடு இருக்கற தக்ஷிணாமூர்த்தியின்‌ சுவாநுபவமாகக்‌ கையில்‌ 
இந்த முத்திரை தானே அமைந்திருக்கிறது. 


பெரிய விரலுக்குக்‌ கட்டைவிரல்‌ என்று பெயர்‌ அங்குஷ்‌ 
உம்‌ என்பார்கள்‌. ஹ்ருதயத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ “அங்குஷ்டமாத்ரேண” 
அங்குஷ்ட அளவில்‌ இருக்கிறான்‌ என்று உபநிஷத்தில்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. ஒவ்வொருத்தர்‌ ஹ்ருதயத்தில்‌ இந்த அளவு 
'இருக்கிறது. ஹ்ருதயத்தில்‌ ஆகாசம்‌ இருக்கிறது. அது 
ஹ்ருதயாகாச௫ம்‌. வெளியில்‌ இருப்பது அகண்டாகாசம்‌. உள்ளே 


இருக்கும்படியான வஸ்துவே இந்த அகண்டாகாசம்‌ முழுவதும்‌ : 


,வியாபித்திருத்கிறது. உள்ளே அது அங்குஷ்டப்‌ பிரமாணமாக 
இருக்கிறது: இந்தக்‌ கட்டைவிரல்‌ உள்ளே இருப்பவரைக்‌ 
காட்டுகிறது, 


கட்டு விரலுக்கு ஆள்காட்டி விரல்‌ என்று பெயர்‌, “சுவாமி 
எங்கே இருக்கிறார்‌?” * என்றால்‌ “அதோ இருக்கிறார்‌” என்று 
காட்டுற விரல்‌ இது. வெகு தூரத்தில்‌ இருக்கிற பெரிய 
ஆளை-பெருமாளைக்‌ காட்டுற விரல்‌ இந்த ஆள்காட்டி விரல்‌, 
' “உள்ளே இருக்கிறது வேறே, வெளியில்‌ இருக்கிறது வேறே; 
இது வெவ்வேறான இரண்டு வஸ்து என்று நினைத்துக்கொள்‌ 
ளாதே. இரண்டும்‌ ஒன்றுதான்‌” என்ற தம்முடைய சொந்த 
அத்பவத்தை இப்படி இந்த இரண்டு விரலும்‌ தாமாகச்‌ சேர்ந்து 
அமைந்த சின்முத்திரையினால்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தி விளக்கக்கொண் 
டிருக்கிறார்‌. 
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. அலமரத்தடியில்‌ இப்படிக்‌ காட்டிக்கொண்டு அவர்‌ மெளன 
மாக, “என்‌ : அதுபவத்கையே சண்டுகொள்ளுங்கள்‌” என்பது 
போல உபதேசம்‌ செய்யாமல்‌ செய்கிறார்‌. . I 
- ஆலமரத்தின்‌ கீழ்‌ இவரும்‌... ஆலமரம்போல இருக்கிறார்‌ 
ஆலம்ரம்‌ என்றால்‌ விழுதுகள்‌ இருக்கும்‌. . அதுபோல இந்தப்‌: 
பழுத்த ஆலமரத்தில்‌ ஜடைகள்‌ விழுது விழுதாக வளர்த்து 
தொங்குகின்றன. அநாதியான தத்துவத்திற்கு அது அறிகுறி. 
ஆலமரம்‌ என்றால்‌ பால்‌. இருக்கும்‌. இவர்‌ முகத்தில்‌ பால்‌ வடி 
கிறது. யெளவன அழகு, சாந்தமான ஆனந்த அழகு வடிந்து. 
கொண்டிருக்றெதுஃ வ்ருத்தர்களகன ,சிஷ்யர்களோ இந்தத்‌ 
தக்ஷதிணாமூர்த்தியைச்‌ கற்றி. எலும்புக்‌ கூடுபோல நிற்றொர்கள்‌.. 
இதைத்தான்‌ அந்தச்‌ சுலோகம்‌ அப்படியே படம்‌ பிடித்தாற்‌: 
போல்‌ எடுத்துக்‌ 'காட்டுறெது: . 1 


ப்‌ 4 ந ட்‌ ட்‌ 
பட ரின்‌ சள: இண: நவள | 
கு.ப னிள்‌ சாணார்‌ இனா எண்ணா ॥| 
சித்ரம்‌ வடதரோர்‌ மூலே வ்ருத்தா:  ஸிஷ்யார குருர்‌ யுவா | 
குரோஸ்து மெளமம்‌ வ்யாக்யா௩ம்‌ ஸிஷ்யாஸ்து சிந்நஸம்ஸாயா: || 


... தீவைதம்‌. என்றால்‌ இரண்டு; அத்வைதம்‌ என்றால்‌ ஒன்று. 
இரண்டு இரண்டு என்பது எல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌ என்ற அவரது 
அநுபவத்தை அநுசரித்து, குரு தம்‌ கைவிரல்களில்‌ ஆள்காட்டி 
விரலையும்‌ கட்டைவிரலையும்‌ சேர்த்து வைத்துக்கொண்டு, 
*இதை உணர்ந்தால்‌ மற்றவை எல்லாம்‌ தானே விலகிப்‌ 
போகும்‌" என்ற உண்மையை அவர்களுக்காகச்‌ சொல்லவில்லை; 

ம்‌ அநுபவத்தை அவர்களே .பார்த்துக்கொள்ளும்படியாக 
உட்கார்த்திருக்கிறார்‌? அவர்களுக்காகவென்றுகூட அப்படி 
உட்கார்ந்து கொள்ளவில்லை. 

இதர தத்துவ ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌ ஒரு கேள்ளி போடுவது 
உண்டு. குரு சிஷ்யர்‌ களுக்கு அத்வைதத்தைத்தானே உபதேசிக்‌ 
வது. பொருள்‌ கிடையாது என்பதுதானே? அப்படியானால்‌ குரு 
வேறு, சிஷ்யர்கள்‌ வேறாக முடியுமா? தம்முடைய ஆத்மாதான்‌, 
சிஷ்யர்களுடைய . ஆத்மா என்று உண்மையான தத்துவத்தை 
உணர்ந்து கொண்டு விட்டால்‌ இவர்‌ எதற்காக அவர்களுக்கு 
உபதேசம்‌ செய்ய வேண்டும்‌? தாமே தமக்கு உபதேசம்‌ செய்து 
கொள்பவர்கள்‌ உண்டா? இல்லை. “தாம்‌ வேறு, அவர்கள்‌ 
வேறு: என்று இந்தக்‌ குரு உணர்ந்தார்‌ என்றால்‌ அப்போது 
குருவுக்கே அத்வைத ஞானம்‌ தெரியாது என்றுதா னே கொள்ள 
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வேண்டும்‌? அத்வைத ஞானத்தை அறியாதவர்‌ அந்த ஞானத்‌ 
தைப்‌ பிறருக்கு எப்படி உபதேசம்‌ செய்ய முடியும்‌? அறியாத 
வர்‌ என்றால்‌ இவர்‌ அவர்களுக்கு உபதேசம்‌ செய்யத்‌ தகுதி 
யில்லாதவர்‌ ஆகிவிடுகிறார்‌. அறிந்தவர்‌ . என்றால்‌ சொல்ல 
வேண்டிய. அவசியமே இல்லையே”? என்று இப்படிப்‌, பல கேள்வி 
களைக்‌ கேட்பார்கள்‌. அவற்றிற்கெல்லாம்‌ இடம்‌ இல்லாமலே 
செய்து விட்டார்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தி. 

டட அவருடைய. அநுபவம்‌ பூர்ணமான ஆத்ம ஸ்வரூபந்தான்‌.. 
இரண்டற்ற ஒரே ஆனந்த நிலைதான்‌. அந்த நிலையில்‌ அவர்‌ 
உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. அவருடைய ஆத்மானந்த ஸ்வரூபத்தை 
அதுசரித்துக்‌ கையில்‌ சின்முத்திரை தானாக அமைந்திருக்கிறது. 
பிறருக்குக்‌ காட்டுவதுகூட இல்லை, அதுதான்‌ அவர்‌ அநுபவம்‌. 
பேசாத மெளனியாக, சாந்தத்தோடு ஆனந்தத்தோடு இளமை: 
யோடு அவர்‌ கண்களைப்‌ பாதி மூடிக்கொண்டு யாரையும்‌ 
பார்க்காமல்‌ உட்கார்ந்திருக்றொர்‌. அந்த அதுபவத்தைப்‌ 
பார்த்தவுடனே ரிஷிகளாகிய சிஷ்யர்களுக்கு எல்லாச்‌ சந்தேக 
மும்‌ போய்‌ விட்ட்து. சாந்தம்‌ வந்துவிட்டது! அப்படியே 
ஆனந்த. பரவசர்களாகி விட்டா ர்கள்‌: 


்‌ ஜு லிஸ்‌ வன்‌ நன்‌ எண்ன: | 
_குரோஸ்து மெளநம்‌ வ்யாக்யா௩ம்‌ சிஷ்யாஸ்து சிந்கஸம்பயயா: | 
.. உள்ளே இருக்கிறது. ஒரே ஒரே ஒரு வஸ்து; மேலே போட்‌ 
டிருக்கிற மனம்‌, உடல்‌ என்னும்‌ சட்டைகளினால்தான்‌ அது 
வேருகப்படுகிறது. ' சட்டைகள்‌ நீக்கிவிட்டால்‌, ஒன்றுதான்‌ 
இரண்டல்ல என்பது புரிந்துவிடுறெது. அதைத்‌ தம்‌ அதுபவத்‌ 
தினாலேயே உபதேசம்‌ செய்யவேண்டும்‌ என்பதற்காக அப்படிச்‌ 
செய்யவில்லை, மெளனமே அவரது உபதேசமாக தணட 
இந்தக்‌ கருத்தே இன்னோர்‌ இடத்தில்‌, 


வினா read ஏச... ற்‌ 
எள எஎளிளாள்‌ எள்‌: | ல 


ென்ற்விமுரக்வாவர்கடி தபர சண் தத்வம்‌ யுவாஈம்‌ 
. வர்ஷிஷ்டாந்தே வஸத்ருஷிகணைராவ்ருதம்‌  ப்ரஹ்மநிஷ்டை : ! 
என்று இருக்கிறது. குருவினுடைய மெளனமே நமக்கு வியாக்‌ 
யானம்‌. அந்த மெளளம்‌ என்ற வியாக்யானத்தினால்‌ தானே 
பிரகாசிக்கிறது (பிரகடித) பரப்ரஹ்மதத்வம்‌. : அந்தச்‌ சிஷ்யர்‌ 
களுக்கு எத்தனை வய௯ என்றே சொல்ல முடியாமல்‌ இருக்கிறது. 
பிரம்மநிஷ்டர்களாக இருக்கிற மஹரிஷிகள்‌ எலும்பும்‌ தோலு 
மாக இருக்கிறார்கள்‌. குரு “என்றும்‌ பதினாறு வயசு” உடையவராக 
இருக்கிறார்‌. 


ர 
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எத்‌ RTPA lara 
Td gfe aforgfie | 
ஆசார்யேந்த்ரம்‌ கரகலிதசிந்முத்ரம்‌. ஆரந்தமூர்த்திம்‌ 
ஸ்வாத்மாராமம்‌ முதிதவதநம்‌ தக்ஷிணாமூர்த்திமிடே| 


இன்முத்திரை என்பது தானே. அமைகிறது... உள்ளே 
எது இருக்கிறதோ அது தானே வெளியில அமைகிறது. 
நாம்‌ எப்போதோ - அநுபவிக்கிறோமே, . “ஆனந்தம்‌ என்‌ 
பதை, அதுவே ஒரு பெரிய சமுத்திரமாக இருந்தால்‌ எப்படி 
இருக்குமோ அப்படி இருக்கிறது. அந்த ஆனந்தம்‌ எப்படித்‌ 
தெரிகிறது? முகத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ உள்ளே இருக்கிறது 
தெரிகிறது, 


ஒருத்தனுக்குக்‌ கோயம்‌. என்றால்‌ முகத்தைப்‌ பார்த்தாலே. 
தெரியும்‌. அதே மாதிரி வருத்தம்‌, ஆத்திரம்‌ எல்லாம்‌ முகத்‌ 
தைப்‌ பார்த்தே சொல்லிவிடலாம்‌. : ஆனந்தம்‌ என்பதையும்‌. 
முகத்தைப்‌ பார்த்தே கண்டு பிடித்துவிட முடியும்‌. அதற்காக 
அந்த மாதிரி முகத்தை வைத்துக்கொள்வது இல்லை; முகத்தை. 
அப்படி வைத்துக்கொள்கிறது என்று வரும்போதுதான்‌ குறை. 
நன்றாகத்‌ தெரிந்துவிடுகிறது. *நம்‌. கையில்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. 
அவனிடம்‌ நிறைய இருக்கிறது. ஆனால்‌ அவன்‌ நம்மைப்‌ 
பார்த்து ஒன்றும்‌ இல்லாதவன்‌ என்று தெரிந்துகொண்டுவிடக்‌ 
கூடாது” என்ற நினைப்பு வரும்போதுதான்‌ இவன்‌ முகத்தை. 
அவனுக்காக மிகவும்‌ சந்தோஷமாக வைத்துக்கொள்கிருன்‌,. 
அதே மாதிரி, “அவனிடம்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை. நம்மிடம்‌ இருப்பது 
அவனுக்குத்‌ தெரிந்தால்‌ அவன்‌: ஏதாவது கேட்டுவிடுவான்‌. 
இல்லை என்று நாம்‌ சொல்லவேண்டும்‌” என்ற நினைப்பு வரும்‌. 
போது சந்தோஷமாக இருக்கிறவன்கூடத்‌ துக்கமாக முகத்தை 
வைத்துக்கொள்கிறான்‌. வைத்துக்கொள்வது என்பது பிறருக்கா 
கத்தான்‌. “பிறன்‌ ஒருவன்‌ இருக்கிறான்‌. நாம்‌ வேறே” .என்ற. 
நினைப்பு இல்லாமல்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌ என்ற ஞானம்‌ 
உண்டானவனுக்கு முகத்திலே எந்த விதமான மாறுதலும்‌ 
இராது. அவன்‌ யாருக்காகவும்‌ எந்த மாதிரியும்‌ முகத்தை 
வைத்துக்கொள்ள வேண்டியதும்‌ இல்லை. உள்ளத்தில்‌ இருப்பை. 
அவன்‌ முகம்‌ காட்டிவிடும்‌, உள்ளக்‌ குறை எல்லாம்‌ தீர்ந்து 
விட்டால்‌, ஆனந்தத்திலே நிறைந்து விட்டால்‌ அது முகத்திலே. 
தானே பொங்கும்‌. அந்த மாதிரியான ஆனந்தம்‌ தக்ஷிணா. 
மூர்த்தியின்‌ முகத்தில்‌ பிரகாசிக்கிறது. ள்‌ 
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ஞானம்‌ இரண்டு வகைப்படும்‌. ஒன்று பரோக்ஷ ஞானம்‌. 
மற்றொன்று அபரோக்ஷ ஞானம்‌. பரோக்ஷ ஞானம்‌ என்பது 
“இயரி”.. அபரோக்ஷ ஞானம்‌ என்பது “ப்ராக்டிகல்‌” அநுபவம்‌. 
அதனால்‌ பரோக்ஷ ஞானத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அபரோக்ஷ ஞானந்‌' 
தான்‌ உயர்ந்தது. தம்முடைய மெளன வ்யாக்கியானத்தின்‌ 
மூலம்‌ அபரோக்ஷ ஞானத்தை மற்றவர்‌ தாமே பெறும்படி 
யாகச்‌ செய்துகொண் டிருக்கும்‌ சாந்தமான மூர்த்தி, தக்ஷிணா 
மூர்த்தி. 

மற்ற மூர்த்திகள்‌ எல்லாம்‌ அப்படி இல்லை. ஏதாவது 
ஒரு குறை அந்த அந்த மூர்த்தியிடம்‌ இருப்பதுபோலத்‌ தோன்‌ 
றும்‌. கோபம்‌, வீரம்‌ இப்படி ஏதாவது ஓன்று இருக்கும்‌. நம்‌ 
மூடைய குறைகளை நிவிருத்திக்க அந்த மூர்த்திகளும்‌ தங்களைக்‌ 
குறைத்துக்கொண்டு இறங்கி வருகின்றன. அதனால்தான்‌ அவ 
தாரம்‌ என்று சொல்கிறோம்‌. அவதாரம்‌ என்றால்‌ ழே இறங்கு: 
வது என்றுபொருள்‌. ழும்‌ இறங்காமல்‌, மேலே ஏற இடமுமில்‌ 
லாமல்‌ தம்‌ ஆத்மா நுபவநிலையிலேயே இருப்பவர்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தி. 


சுவா மியைப்பற்றிச்‌ சொல்லும்போது, 


5 வேதத்தில்‌ . 
“எதற்கு மேல்‌ ஒன்றும்‌ கிடையாதோ அதுதான்‌ சுவாமி, எதற்‌ 
றும்‌ கிடையாதோ அதுதான்‌ சுவாமி. மிகப்‌ பெரி 


குக்‌ ழே ஒன்‌ 
யனவற்றிற்கெல்லாம்‌ பெரிது சுவாமி. மிகச்‌ சிறிய அணுவுக்கு 
எல்லாம்‌ அணுவானது சுவாமி” என்று வருகிறது. அப்போது 
நமக்குச்‌ சந்தேகம்‌ ஒன்று வரும்‌: **மிகப்‌ பெரிய பொருளுக்‌ 
'கெல்லாம்‌ பெரியதான ஒன்று எப்படி மிகச்‌ சிறியனவற்றுக்‌ 
கெல்லாம்‌ சிறியதாக இருக்கமுடியும்‌?! இந்தச்‌ சந்தேகம்‌ வரு. 
வதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? பெரியனவற்றுக்கு எல்லாம்‌. பெரிதாக 
இருக்கிற வஸ்து ஒன்று. சிறியனவற்றுக்கு எல்லாம்‌ சிறியதாக 
இருக்கற வஸ்து ஒன்று என்று இப்படிப்‌ பார்த்தால்‌, அது வேறு, 
இது வேறு என்று கொண்டால்‌, இரண்டு என்ற எண்ணம்‌ 
வந்தால்‌, சந்தேகம்‌ வந்துவிடும்‌. அப்படி இருக்கமுடியாது 
என்று: தோன்றும்‌, ஆனால்‌ சுவாமி என்பவர்‌ 
பொருள்களுக்கெல்லாம்‌ பெரிதாக இருக்கிறவர்‌, 
வற்றுக்கு எல்லாம்‌ சிறியதாக இருப்பவர்‌ 

பொருள்‌? அவர்தாம்‌ எல்லாமாய்‌ இருக்கிறார்‌. 


மிகச்‌ சிறிய 
எல்லாமாய்‌ 


மிகப்‌ பெரிய: 


oe 


தக்ஷிணாமூர்த்தி 65 
அவர்‌ இருப்பதனால்தான்‌ அவரைத்‌ தவிர வேறு ஒன்று இல்லாத 
நிலை வந்துவிடுகிறது. அவருக்கு மேலேயும்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை 
சழேயும்‌ ஒன்றும்‌ இல்லை: அவரே எல்லாமாய்‌ இருக்கிறார்‌; 
அவரைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரிதும்‌ இல்லை. அவரைக்‌ காட்டிலும்‌ 
சிறிதும்‌: இல்லை. (தைத்திரீய ஆரண்யகம்‌, 10-ஆவது பிரச்னம்‌.) 
சின்னதும்‌ அவர்தாம்‌. பெரியதும்‌ அவர்தாம்‌. சின்னதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ சின்னதாக, பெரியதைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரியதாக 
இருக்கிறவர்‌. பட்ட கட்டையாக ஸ்தாணுவாக இருக்கிறோர்‌; 
அப்படி உட்கார்ந்திருப்பவர்‌- காரியமே இல்லாமல்‌ சாந்தமாக 
ஆனந்தமாக உட்கார்ந்திருப்பவர்‌- தக்ஷிணாமூர்த்தி. 


* தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறாக ஒன்று-இரண்‌் டாவது ஒன்று- 
இருக்கிறது” என்றால்தான்‌ அந்த இரண்டாவதினிடத்தில்‌ பயம்‌, 
கோபம்‌, ஆசை எல்லாம்‌ உண்டாகிறது. நமக்கு அதனால்‌ தீங்கு 
என்று நினைக்கும்போது கோபம்‌, பயம்‌, துவேஷம்‌ இவை 
உண்டாகின்றன. *நமக்கு அதனால்‌ ஆகவேண்டியது ஒன்று இருக்‌ 
இறது. அதன்‌ உதவி கிடைத்தால்‌ தேவலை” என்று நினைக்கும்‌ 
போது அதனிடத்தில்‌ ஆசை, பிரியம்‌ எல்லாம்‌ உண்டாகின்றன. 

ரண்டாவது வஸ்து இல்லை என்றால்‌ ராகத்திற்கும்‌ இடம்‌ 

ல்லை; துவேஷத்திற்கும்‌ இடம்‌ இல்லை. “இரண்டாவது வஸ்து 
என்பதே கிடையாது; எல்லாம்‌ ஒன்றேதான்‌; இரண்டு என்பது 
வெறும்‌ மயக்கம்‌; இரண்டு என்பது எல்லாம்‌ ஒன்றேதான்‌” 
என்ற தம்முடைய அநுபவத்தை அநுசரித்து, சின்முத்திரை 
யானது கையில்‌ தானே அமைய, சாந்தமாக, ஆனந்தமாக உட்‌ 
கார்ந்திறாப்பவர்‌ தக்ஷிணாமூர்த்தி. 

அவர்‌ அப்படி உட்கார்ந்திருப்பதனாலே அவர்‌ ஒரு காரியத்‌ 
தையும்‌ செய்யவில்லை; ஆனால்‌ எல்லாக்‌ காரியங்களும்‌ தாமே 
நடந்துகொண் டிருக்கின்றன. சூரியன்‌ உதயமாகிவிட்டான்‌ 
என்றால்‌ பட்சிகள்‌ கூட்டை விட்டுப்‌ பறந்து போகின்றன. 
ஜனங்கள்‌ எழுந்திருந்து பல காரியங்களைச்‌ செய்ய ஆரம்பித்து 
விடுகிறார்கள்‌. இரு கிரு' என்று அவரவர்கள்‌ அவரவர்களுடைய 
காரியத்தைக்‌ கவனிக்க ஆரம்பித்துவிடுகிறார்கள்‌. உலகத்தில்‌ 
அநேக காரியங்கள்‌ நடைபெறுகின்றன. ஆனால்‌ சூரியன்‌ அந்தக்‌ 
காரியத்தைச்‌ செய்யவில்லை. பிரகாசித்தவுடனே எல்லாக்‌ 
காரியங்களும்‌ அவன்‌ சந்நிதானத்திலே நடைபெறுகின்றன. 

அப்படியே இந்தக்‌ குருவும்‌ மனம்‌ அசையாமல்‌, தமக்கு ஒரு 
காரியம்‌ என்பது இல்லாமல்‌ ஆனந்த நிலையில்‌ மெளனமாக 
உட்கார்ந்துகொண்‌ டிருக்கிறார்‌. அவருடைய சந்றிதானத்திலே 
எல்லாத்‌ தத்துவங்களும்‌ தாமே பிரகாசித்துக்கொண்‌ டிருக்‌ 

சங்‌, 11-5 ட 
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கின்றன. அவர்‌ ஒன்றைக்கூட உபதேசம்‌ செய்யவில்லை. மெளன 
மாகவே தம்‌ பரட்டுக்கு இருக்கிறார்‌. ஒரு குறையும்‌ இல்லா மல்‌ 
அப்படியே. சாந்தமாக, அடங்கின ஆனந்த நிலையிலே அவர்‌ 
இருப்பதைத்‌ தரிசனம்‌ பண்ணின மாத்திரத்தில்‌ ஆனந்தம்‌, 
சாந்தம்‌ எல்லாம்‌ மற்றவர்களுக்கு நிறைந்துவிடுகின்றன. ஒரு 
கேள்வி கேட்கவேண்டும்‌ என்று தோன்றவில்லை. ஒரு சந்தே 
கத்தை நிவிருத்தி செய்துகொள்ளலாம்‌ என்ற பேச்சு இல்லை. 
குருவையே பார்த்துக்கொண்டு இவர்களும்‌ மெளனமாக இருக்‌ 
இருர்கள்‌. குருவும்‌ மெளனமாக இரண்டு விரல்களை ஒன்றாகச்‌ 
சேர்த்து வைத்துக்கொண்டு உட்கார்ந்திருக்கிறார்‌. 


வியாசருடைய புராண சில்பத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ அவர்‌ ஒரு 
விரலைக்‌ காட்டிக்கொண் டிருப்பதாக இருக்கும்‌. காஞ்சீபுரத்தில்‌ 
வரதராஜர்‌ கோவிலில்‌ தாயார்‌ சந்நிதியில்‌ வியாச பகவான்‌ 
ஜடாமகுடத்துடன்‌ உட்கார்ந்திருப்பது போலவும்‌, அவரது 
எதிரில்‌ அஆதிசங்கராசாரியர்‌ நின்றுகொண் டிருப்பதைப்‌ 
போலவும்‌ ஸ்தம்பத்தில்‌ உள்ள சில்பம்‌ காட்சியளிக்கிறது. 
அதில்‌ வியாசருடைய மூர்த்தி இரண்டற்ற ஒரு பொருளைக்‌ 


காட்டுவதற்காக ஒரு விரலைக்‌ காட்டிக்கொண் டிருக்கிறது. 


மத்துவாசாரியருடைய விக்கிரகம்‌ உள்ள ஸ்தலங்களில்‌, 
த்வைதம்‌ என்பதைக்‌ குறிப்பிடுவதற்காக இரண்டு விரல்களைக்‌ 


காட்டிக்கொண் டிருக்கும்‌. தகதிணாமூர்த்தி, *இரண்டும்‌ ஒன்று 


தான்‌” என்பதை இரண்டு விரல்களையும்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்த்துக்‌ 
காட்டிக்கொண் டிருக்கிறார்‌. எல்லாமாய்‌ இருக்கக்கூடிய வஸ்து, 
தனக்கு மேலே ஒன்று இல்லாத வஸ்து, தனக்குக்‌ ழும்‌ ஒன்றும்‌ 
இல்லாத வஸ்து, குறையே இல்லாமல்‌ சாந்தம்‌, ஆனந்தம்‌ 
எல்லாம்‌ நிரம்பியிருக்கும்படியான வஸ்து இது ஒன்றுதான்‌ 
என்ற உண்மை அவர்‌ தரிசனம்‌ கிடைத்த மாத்திரத்திலேயே 
எல்லாருக்கும்‌ உண்டாகிவிடுகிறது. 


“௬ வாமி இருக்கிறாரா? இருந்தால்‌ அவர்‌ எப்படி இருக்‌ 
கிறார்‌? என்ன பண்ணுகிறார்‌?*? என்ற கேள்விக்குப்‌ பதிலாகக்‌ 
கிருஷ்ண பரமாத்மா கீதையின்‌ மூலம்‌ அர்ஜுனனுக்கு என்ன 
உபதேசம்‌ பண்ணுகிறார்‌ என்று கொஞ்சம்‌ பார்க்கலாம்‌. 
பகவான்‌ சொல்கிறார்‌: ₹*அப்பா, ஈசுவரன்தான்‌ ஒவ்வொருத்த 
ருடைய ஹ்ருதயத்திற்குள்ளும்‌ இருந்து அவர்களை ஆட்டி 
வைத்துக்கொண்‌ டிருக்கிறான்‌”” என்று சொல்கிறார்‌. 


, நீங்கள்‌ பொம்மலாட்டம்‌ என்று கேள்விப்பட்‌ டிருக்கிறீர்‌ 
களா? உள்ளே ஒருத்தன்‌ இருந்துகொண்டு பொம்மைகளை, 


அன்னே இருந்தே : அதேகம்‌ கயிறுகளைக்‌ கட்டிக்கொண்டு 
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அவற்றை இழுப்பதன்‌ மூலம்‌ ஆடவைப்பான்‌. அந்தக்‌ காலத்‌ 
தில்‌ இது எங்கும்‌: உண்டு. இப்போது பொம்மலாட்டம்‌ என்ப 
கைக்‌ கண்காட்சிகளில்‌ வைப்பார்களோ என்னவோ? காட்டிலே 
குறைந்து போய்விட்டது. “அந்தப்‌ பொம்மைகள்‌ போல்‌ 
இருக்கற தேகத்தையுடைய எல்லாப்‌ பிராணிகளையும்‌, 
உள்ளே இருந்து ஒருத்தன்‌ ஆட்டி : வைத்துக்கொண்‌ டிருக்‌ 
கிறான்‌. அவன்‌ ஆட்டுகிறதனால்தான்‌ இவை ஆடுகின்றன. 
அந்த ஈசுவரன்தான்‌ எல்லாப்‌ பிராணிகளுடைய ஹ்ருத்‌ 
தேசத்திலும்‌ இருக்கிறான்‌” என்று கண்ணபிரான்‌ உபதேசம்‌. 
செய்சிறோர்‌. 


Soc udm விஷ்‌ ஈண்‌ | 
WIHT எரர்‌ எண்‌ எள ப 


ஈஸ்வர: ஸர்வபூதாநாம்‌ ஹ்ருத்தேஸோர்ஜு௩ திஷ்டதி| 
ப்ராமயந்‌ ஸர்வபூதாநி யந்த்ராரூடாநி மாயயா || 


அந்தப்‌ பரமாத்மாதான்‌ எல்லாப்‌ பிராணிகளுக்குள்ளும்‌. 
இருக்கிறவன்‌” என்று ஓர்‌ இடத்தில்‌ பகவான்‌ கிருண்ணர்‌ 
அர்ஜுனனுக்கு உபதேசம்‌ செய்கிறார்‌. 


வேறோர்‌ இடத்தில்‌, “அசையும்‌ வஸ்துக்கள்‌, : அசையாத. 
வஸ்துக்கள்‌ எல்லாம்‌ என்னிடந்தான்‌ இருக்கின்றன? என்று 
சொன்னார்‌. I 

கிருஷ்ணன்‌ சொல்வதைக்‌ கேட்டு அர்ஜுனனுக்கு ஒரே 
மயக்கமாக வருகிறது. “*ஈநீ என்ன, ஓர்‌ இடத்தில்‌, “எல்லா 
வஸ்துக்களுக்குள்ளும்‌ நான்‌ இருந்து ஆட்டி வைக்கிறேன்‌” 
என்கிறாய்‌. வேறோர்‌ இடத்தில்‌, “எல்லா வஸ்துக்களும்‌ என்னிடந்‌ 
தான்‌ இருக்கின்றன” என்கிறாய்‌. எனக்கு ஒரே குழப்பமாகப்‌ 
போகிறது. ஏதாவது ஒன்றைச்‌ சொன்னால்தான்‌ எனக்குப்‌ 
புரியும்‌. நீ இப்போது இரண்டு சொன்னாயே? அதில்‌ 
நிஜம்‌ எது? பொய்‌ எது? இரண்டும்‌ நிஜமா??” இப்படிப்‌ பல 
கேள்விகள்‌, பல சந்தேகங்கள்‌ அவனுக்குள்‌ உண்டாகின்றன, 
சுவா மியோடு சண்டை போடுகிறான்‌. 

“எல்லாம்‌ என்னிடந்தான்‌ இருக்கின்றன” என்று ஓர்‌ 
இடத்தில்‌ சொல்கிறூர்‌. “எல்லாவற்றிடத்தும்‌ நான்தான்‌ 
உள்ளே இருத்து ஆட்டி வைக்கிறேன்‌” என்று வேறோர்‌ இடத்‌. 
தில்‌ சொல்கிறார்‌. அப்படியானால்‌ எது உண்மை? “எல்லா 
வஸ்துக்களுக்கும்‌ இவர்‌ ஆதாரமா? அல்லது, எல்லா வஸ்துக்‌ 
களும்‌ இவருக்கு ஆதாரமா?” என்ற சந்தேகம்‌ அர்ஜுனனுக்கு 
வந்துவிட்டது. 
A 
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- .. *தொன்னைக்கு தெய்‌ ஆதாரமா? நெய்க்குத்‌ தொன்னை 
அஆதாரமா?”' என்று ஒரு தர்க்க சாஸ்திரிக்குச்‌ சந்தேகம்‌ ' வந்து 

தாம்‌; அதுபோல இருக்கறது.இது. 
எதனாலே அவனுக்கு அந்தச்‌ சந்தேகம்‌ வந்தது? தர்க்க 
சாஸ்திரிக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வரக்‌ காரணம்‌ என்ன? 
கற்றறி மூடர்‌ கதை என்று ஒரு கதை உண்டு. ஒரு ராஜா 
விடம்‌ வைத்திய சாஸ்திரம்‌ . நன்றாகப்‌ படித்தவன்‌, தர்க்க 
சாஸ்திரம்‌ நன்றாகப்‌ படித்தவன்‌, ஜோதிஷ சாஸ்திரம்‌ நன்றாகப்‌ 
யடித்தவன்‌, சங்கத சாஸ்திரம்‌ நன்றாகக்‌ கற்றவன்‌ இவர்கள்‌ 
எல்லாருமாகச்‌ சம்மானம்‌ வாங்க வந்தார்களாம்‌. ராஜா, 
அவர்களுடைய மேதையைப்‌ பாராட்டி, “அடடா, இவர்கள்‌ 
மகா புத்திசாலிகள்‌” ” என்று சொன்னவுடனே, கூட இருந்த 
மந்திரி, **அவர்கள்‌ படித்திருக்கும்‌ சாஸ்திரத்தில்தான்‌ மகா 
புத்திசாலிகள்‌. மற்ற விஷயம்‌ ஒன்றும்‌ தெரியாக. மூடர்கள்‌”? 
என்று சொன்னானாம்‌. அவர்கள்‌ இரண்டு பேருக்குமே தர்க்கம்‌: 
“சரி, இவர்களுக்கு ஒரு பரீட்சை வைத்துப்‌ பார்த்துவிடலாம்‌” * 
என்று சொன்னன்‌ மந்திரி. **இவர்களைத்‌ தானாகவே இன்றைக்‌ 
குச்‌ சமைத்துச்‌ சாப்பிடச்‌ சொல்லுங்கள்‌. சாப்பிட்டுவிட்டுசி 
உத்தரவு இடுங்கள்‌'' என்று 


சபைக்கு வரும்படியாக 

சொன்னானாம்‌. 
ராஜா அப்படியே உத்தரவு போட்டுவிட்டார்‌. ஜோஸ்யத்‌ 
பறிக்கப்‌ 


திலே மகா கெட்டிக்காரனான வித்துவான்‌ இலை 
போனான்‌. மரத்தின்‌ மேல்‌ இலை பறித்துவிட்டுக்‌ கழே இறங்‌ 
கப்‌ போகும்போது கவுளி, “கீழே இறங்காதே”” என்று சொல்லி 
விட்டது. உடனே மேலே ஏறப்‌ போனான்‌. மேலே இருந்த கவுளி, 

சொல்லியது. அவன்‌ கட்டையைப்‌ பிடித்துக்‌ 


“ஏறாதே'” என்று 
ட மரத்தில்‌ ஓட்டிக்கொண் டிருந்தான்‌. 


கொண்டே 
வைத்திய சாஸ்திர நிபுணன்‌ கடைக்குப்‌ போனவன்‌, 
“வாழைக்காய்‌ வாய்வு. கொத்தவரக்காய்‌ பித்தம்‌; கத்தரிக்காய்‌ 
ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ ஒவ்வொன்று சொல்லிக்‌ 


ல்‌ ண ம்‌” என்று 
கொண்டு எதையு/ 
தர்க்க சாஸ்திரி நெய்‌ வாங்கப்‌ போனான்‌. அப்போது 
தல்ல மழைய பைக இக்‌ ற 5 
போல்‌ இருக்கிறது: கடைக்காரன்‌ தொன்னையில்‌ போட்ட 
டன்‌ அப்படியே அது தொன்னை யோடு ஒட்டிக்கொண் டிருநீ 

கவிழ்த்துப்‌ பார்த்தான்‌. நெய்‌ விழ 


ம்‌ வாங்காமல்‌ நின்றுகொண்‌ டிருந்தான்‌. 


தது. தொன்னையைர்‌ 2 
அலே. செய்தான்‌ தொன்னையைப்‌ பிடித்துக்கொண் டிருப்பது 
அவனுக்கு உடனே, ''நெய்க்குத்‌ தொன்னை 


த்‌ தெரிந்தது: 
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ஆதாரமா? தொன்னைக்கு நெய்‌ ஆதாரமா?” என்ற சந்தேகம்‌ 
வந்துவிட்டது. வரும்‌ வழியில்‌ இதை யோசனை பண்ணிக்‌ 
கொண்டே தொன்னையைக்‌ கொஞ்சம்‌ சாய்ப்பது. மறுபடி 
நிறுத்திப்‌ பார்ப்பது என்று இப்படிப்‌ பண்ணிக்கொண்டே 
வந்தான்‌. கொஞ்சம்‌ வெயில்‌ வந்து நெய்‌ உரக ஆரம்பித்து 
விட்டது. ஓர்‌ இடத்தில்‌ (தொன்னைஃகு நெய்‌ ஆதாரமா?” என்று 
கண்டுபிடிக்கத்‌ தொன்னையைக்‌ கவிழ்த்தானாம்‌. தெய்‌ அப்‌ 
படியே கீழே சிந்திவிட்டது! 

சங்கத சாஸ்திரம்‌ கற்றவன்‌ சாதம்‌ கொதிக்கையில்‌ அது 
கொதிப்பது தாளத்திற்குச்‌ சரியாக இல்லை என்று அந்தப்‌ 
பானையை உதைத்துத்‌ தள்ளிவிட்டானாம்‌. 

ராஜா பார்த்தார்‌. மணி மூன்று ஆகிவிட்டது. அந்தப்‌ 
பண்டிதர்களைக்‌ காணவில்லை. அழைத்து வரச்‌ சொன்னார்‌. 
தேடி வரப்‌ போன மனிதன்‌ மிகவும்‌ கஷ்டப்பட்டு அவர்களைக்‌ 
கண்டுபிடித்தான்‌. அவர்களுடைய அலங்கோல நிலைகளை அரசு 
ரிடமும்‌ மந்திரியிடமும்‌ தெரிவித்தான்‌. 

“பார்த்தீர்களா, இவர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ உலகத்திலே 
வேறு முட்டாள்களே இல்லை!”” என்று மந்திரி சொன்னான்‌. 


நெய்‌ வாங்கப்போனவன்‌ நெய்யையும்‌ தொன்னையையும்‌ 
பற்றித்‌ தர்க்கம்‌ செய்தது போல்தான்‌ அர்ஜுனனுக்குச்‌ சத்‌ 
தேகம்‌ வந்துவிட்டது. '*ஈசுவரன்‌ எல்லா வஸ்துக்களுக்கும்‌ ஆதா 
ரமா? அல்லது எல்லா வஸ்துக்களும்‌ ஈசுவரனுக்கு ஆதாரமா? 
எனக்கு ஒன்றுமே புரியவில்லையே. இரண்டையும்‌ சொல்லி 
என்னைக்‌ குழப்பிவிட்டாயே கிருஷ்ணா, நீ சொன்னதில்‌ எது 
நிஜம்‌? எது பொய்‌? ஏதாவது ஒன்றைச்‌ சொல்‌'* என்று அர்‌ 
ஜுனன்‌ கேட்பானோ என்ற நிலை வந்துவிட்டது கிருஷ்ண 
னுக்கு. கிருஷ்ணன்‌ பார்த்தார்‌. **அர்‌ஜுனா, நான்‌ இரண்டு 
சொன்னேனே! அது இல்லை. நான்‌ சொன்ன இரண்டில்‌ 
ஒன்றை மாற்றிவிடுகறேன்‌. அதாவது நான்‌ முதலிலே சொன்ன 
இரண்டில்‌ ஒன்றை அழித்துவிட்டு ஒன்றை மாத்திரம்‌ வைத்துக்‌ 
கொள்கிறேன்‌. எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ என்னிடத்தில்‌ 
இருக்கின்றன என்று சொன்னேனே, அதை அழித்துவிடுகிறேன்‌. 
ஏ ஏ எர yaa ந ச மத்ஸ்தாறி பூதா நி-என்னிடம்‌ ஒரு 
பொருளும்‌ இல்லை. பொருள்கள்‌ என்னிடத்தில்‌ இருப்புடை 
யனவும்‌ அல்ல”? என்று சொன்னார்‌. 

“இதை நான்‌ ஒப்புக்கொள்ள முடியாது. நீதானே 
முதலில்‌, *எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ என்னிடத்தில்‌ இருக்கின்றன 
என்று சொன்னாய்‌? முன்பு சொன்னதை நான்‌ மாற்றிவிடு 
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கிறேன்‌ என்றால்‌ அதை நான்‌ எப்படி ஒஓப்புக்கொள்வது?”* 
என்று அர்ஜுனன்‌ சொல்லுவான்போல்‌ இருந்தது. 
போடா போ. என்னை நீ நம்பவே-வேண்டாம்‌. ஒன்றை 

வைத்துக்கொள்கிறேன்‌ . என்று சொன்னேனோ இல்லையோ, 
அதையும்‌ மாற்றிவிடுகிறேன்‌. எம்‌ ஈக: என்ன - நாஹம்‌ 
ப்ரகாம்‌: ஸர்வஸ்ய - நான்‌ எல்லோருக்கும்‌ சரியாக விளங்குவ 
தில்லை'' என்று இரண்டையும்‌ *ரத்து'ப்‌ பண்ணிவிட்டார்‌. 

“ஏன்‌ பிரகாசிப்பதில்லை? ஏன்‌ விளங்குவ தில்லை?”* 

, அதுதான்‌ யோகமாயை. யோகமாயையினால்‌ மூடப்பட 
டிருப்பதனால்‌ எல்லாருக்கும்‌ விளங்குவதில்லை.” 


எச்‌ ளா: என எ ஈச: | 


அஹம்‌ யோசமாயாஸமாவ்ருத: ஸர்வஸ்ய ௩ ப்ரகாபா: | 
என்று சொல்லிவிட்டார்‌. 
முதலிலே இவர்தாம்‌, “நான்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களிடத்‌ 
திலும்‌ இருக்கிறேன்‌” என்றார்‌. “எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ என்‌ 
னிடத்தில்‌ இருக்கின்றன” என்றும்‌ சொன்னார்‌. 
- இப்போது, எ ஏ எண ஏறி - ந ௪ மத்ஸ்தாநி பூதா நி- 
என்னிடத்தில்‌ ஒரு பொருளும்‌ இல்லை” என்று முதலில்‌ சொன்‌ 
௪ 6 ர ்‌ ட்‌ ட ட ச 
னார்‌. எ ன எள: ந சாஹம்‌ தேஷ்வவஸ்தித: (நானும்‌ 
அப்‌ பொருள்களில்‌ இல்லவும்‌ இல்லை)” என்றார்‌. உடனே, 
“ளா 95: ஏஏ நாஹம்‌ ப்ரகாற: ஸர்வஸ்ய - நான்‌ எல்லா 
ரிடத்திலும்‌ விளங்குவது இல்லை” என்றும்‌ சொல்லிவிட்டார்‌. 
“இது என்ன?” என்று கேட்டால்‌, “அதுதான்‌ மாயை. 
என்னை உங்களுக்கு எல்லாம்‌ தெரியாதபடி, நான்‌ மாயையைப்‌ 
போட்டு மூடிக்கொண் டிருக்கிறேன்‌” என்று சொல்லிவிட்டார்‌. 
எ ஈகா: எள வொ: | 
ஏல்‌ என்னன இலி ராகா ॥ 


நாஹம்‌ ப்ரகாமா: ஸர்வஸ்ய யோகமாயாஸமாவ்ரு த:|. 
- மூடோயம்‌ நாபிஜாநாதி லோகோ மாமஜமவ்யயம்‌ /| 

“இது என்ன உபதேசம்‌ வேண்டிக்‌ கிடக்கிறது? ஒன்றும்‌ 
புரியவில்லையே!” என்று நமக்கு இப்போது தோன்றுகிறது 
அல்லவா? 

“தான்‌ ஒருத்தருக்கும்‌ தெரியமாட்டேன்‌” 
சொல்லியிருந்தால்‌, “ஆயிரம்‌ போர்‌ இருந்தால்‌ ஆயிரம்‌ பேருக்‌.. 
கும்‌ தெரியமாட்டேன்‌” என்று அர்த்தம்‌. *நான்‌. எல்லாருக்கும்‌ 
தெரிய மாட்டேன்‌” என்றால்‌, “ஆயிரம்‌ பேர்‌ இருந்து 999 


என்று பகவான்‌ 


௮, 
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பேருக்குத்‌ தெரியாமல்‌ இருந்தாலும்‌ இருக்கலாம்‌. ஒருத்த்னுக்‌ 
குதி தெரிந்தாலும்‌ தெரிவேன்‌” என்றுதான்‌ பொருள்‌. 

பகவான்‌, “ன ௭1௮. கன நாணம்‌ ப்ரகாம: கஸ்யாபி்‌ 
என்று சொல்லவில்லை. “எஷ்‌ என: என நாஹம்‌ ப்ரகாம:' 
ஸர்வஸ்ய - எல்லாருக்கும்‌ விளங்குவது இல்லை” என்றுதான்‌" 
சொல்கிறார்‌. யாருக்கு விளங்குகிறேன்‌? மாயையினால்‌ பாதிக்கப்‌ 
படாதவர்களுக்கு விளங்குகிறேன்‌. இது எப்படி? 

தெருவிலே ஒரு பூமாலை கிடக்கிறது. பகல்‌ வேளையில்‌ 
போகிறவர்களுக்கு அது பூமாலை .என்பது நன்றாகத்‌ தெரி 
கிறது. பயம்‌ இல்லாமல்‌ போகிறார்கள்‌. அரை இருட்டு. 
எவனோ அந்தப்‌ பக்கம்‌ வந்தவன்‌ அதை மிதித்துவிட்டு, “யோ 
பாம்பு, பாம்பு!?* என்று பயத்தால்‌ கத்துகிறான்‌. 

மாலையாக இருப்பதும்‌ பாம்பாக இருப்பதும்‌ ஒன்றுதான்‌... 
இது மாலைதான்‌ என்று தெரிந்தவுடன்‌ அவனுக்கும்‌ பாம்பு 
இல்லை என்று தெரிந்துவிடுறெது. ஆனால்‌ முதலில்‌ பாம்புக்கு 
ஆதாரமாக இருந்தது என்ன? மாலைதான்‌. : 

“இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்திற்குள்‌ நான்‌ இருக்கிறேன்‌;' வஞ்சம்‌ 
என்னிடத்தில்‌ இருக்கிறது' என்று சொன்னால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? 
“மாலைக்குள்தான்‌ பாம்பு இருக்கிறது; பாம்புக்குள்தான்‌ மாலை 
இருக்கிறது” என்பது எப்படியோ அப்படித்தான்‌. 

_ பாம்பு என்று அலறுபவனுக்குப்‌ பாம்புக்கு ஆதாரமாக 
இருப்பது மாலை. அஞ்ஞானம்‌ நீங்க, “இது மாலைதான்‌” என்று 
உணர்ந்து கொண்டவனுக்கு மாலை . பாம்பைத்‌ தன்னுள்‌ 
மறைத்துவிடுறெது. மாலைதான்‌ தெரிகிறது. 

மாயையினால்‌ மூடப்பட்டுப்‌ பிரபஞ்சத்தைச்‌” சத்தியம்‌ 
என்று பார்ப்பவனுக்கு, பிரபஞ்சத்துக்கு ஆதாரமாக இருந்து 
தாங்குபவன்தான்‌ ஈசுவரன்‌. 

.அதன்‌ தோற்றத்தை ஞானகத்தினாலே விலக்யெவனுக்கு 
ஈசுவரன்‌ எல்லாமாய்த்‌ தானுமாய்த்‌ தோன்றுகிறான்‌. 

கம்பர்‌ சுந்தர காண்டத்தில்‌ இதைத்தான்‌ சொல்கிறார்‌. 

“அலங்கலில்‌ தோன்றும்‌ பொய்ம்மை அரவுஎனப்‌ பூதம்‌ ஐந்தும்‌ 

விலங்கிய விகாரப்‌ பாட்டின்‌ வேறுபா டுற்ற வீக்கம்‌ 

கலங்குவ தெவரைக்‌ கண்டால்‌ அவர்‌ என்பர்‌ கைவி லேந்தி 
இலங்கையில்‌ பொருதா ரன்றே மறைகளுக்‌ கிறுதி யாவார்‌.' 


அலங்கல்‌ என்றால்‌ மாலை. அரவு என்றால்‌ பாம்பு. “அலங்‌ 
கலில்‌ தோன்றும்‌ பொய்ம்மை அரவு'-மாலையில்‌ தோன்றுகிறதே 
பாம்பு என்ற யொய்யான எண்ணம்‌; இது வெளிச்சம்‌ வந்தால்‌ 


பப்‌ அ பம படப்பட ப த பல்‌ பலம்‌ ர ரிவி பர்த்‌ அப்பிற்கு படபட ட பப்பு 
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போய்விடுகிறது. அப்படிப்‌ பஞ்சபூதங்கள்‌ ஒன்றோடு ஒன்று 
சேர்ந்து விளங்குகிற வீக்கம்‌ இருக்கறதே, அது யாரைக்‌ கண்‌ 
டால்‌ நீங்கும்‌? வீக்கம்‌ என்பது பொர்‌. இது, கலங்குவது 
எவரைக்‌ கண்டால்‌? யாரைக்‌ கண்டால்‌ விலகிப்‌ போகுமோ 
அவர்தான்‌ ராமசந்திர மூர்த்தி. 

கைவில்‌ ஏந்தி இலங்கையில்‌ பொருதாரன்றே ம 

மறைகளுக்கு இறுதி யாவாம்‌ 

என்று கம்பர்‌ அந்தப்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தைச்‌ சொல்கிறார்‌. 

இதைத்தான்‌ கீதையில்‌ பகவான்‌ சொல்கிறார்‌. “நான்‌ 
எல்லாப்‌ பொருள்களிடத்திலும்‌ இருக்கிறேன்‌; எல்லாப்‌ 
பொருள்களிடத்தும்‌ இல்லை; என்னிடத்தில்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களும்‌ இருக்கின்றன; என்னிடத்தில்‌ ஒரு பொருளும்‌ இல்லை' 
என்று சொல்கிறார்‌. இப்படிச்‌ சொல்வதனால்‌, 'எல்லாமாய்‌ 
அல்லதுமாய்‌ இருக்கக்கூடியது ஒரு வஸ்துதான்‌. அதுதான்‌ 
ஈசுவரன்‌” என்ற உண்மை புலப்படுகிறது. இதைத்தான்‌ வேத 
வாக்கியத்தில்‌, “பெரிய வஸ்துக்கள்‌ எல்லாவற்றையும்விடப்‌ 
பெரிய வஸ்து ஸ்வாமி; சிறிய வஸ்துக்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
விடச்‌ சிறிய வஸ்து ஸ்வாமி. எல்லா: வஸ்துக்களாகவும்‌ இருக்‌ 
கக்கூடிய ஒரே ஒரு வஸ்து அதுதான்‌” என்று சொல்லியிருக்‌ 
றது. 

இந்த அத்வைத தத்துவாநுபவத்தைத்தான்‌, தான்‌ எல்லா 
மாய்‌ இருக்கிற நிலையில்‌ இருந்துகொண்டே சாந்தமான மூர்த்தி 
யாகிய தக்ஷிணாமூர்த்தி, “இரண்டு என்பது இல்லை; இரண்டு 
என்பது ஒன்றுதான்‌” என்ற உண்மையை இரண்டு விரல்களை 
யும்‌ ஒன்றாகச்‌ சேர்த்து வைத்துக்கொண் டிருக்கும்படியான 
சின்முத்திரையினால்‌ பிறருக்கு” விளங்க வைக்கிருர்‌. அவர்‌ 
தரிசன அநுபவத்தனாலேயே மாயை நீங்கிப்‌ போறெது. 
' சாந்தம்‌, ஆனந்தம்‌, அத்வைத ஞானம்‌ எல்லாம்‌ உண்டாகி 
விடுகின்றன. ஆனந்த சமுத்திரத்திலே கலந்துவிடுகிறோம்‌. 


பயம்‌ ஏன்‌? 5 


... பகவான்‌ ராமராக அவதரித்தபோது தம்மை மனுஷ்ய: 
னாகவே நினைத்து நடந்துகொண்டார்‌. பிறர்‌ துதி செய்த. 
காலத்தில்‌ ‘ளனர்‌ எரர்‌ ஏர்‌ - ஆத்மாநம்‌ மாநுஷம்‌ மத்யே” 
என்று சொல்லி மனிதர்களுக்கு உண்டான சுகதுக்கங்களை த்‌. 
தாமும்‌ அதுபவித்துக்‌ காட்டினார்‌. அதேபோல்தான்‌ ஆதி 
சங்கர பகவத்பாதர்‌ அவர்களும்‌ பரமேசுவரனுடைய அவதார 
மானாலும்‌, மனிதத்தன்மையை அடைந்ததும்‌, அந்த வழியி 
லேயே ஈசுவர பக்தியைச்‌ செய்து பிறருக்கும்‌ உபதேசித்தார்‌. 


கணா: FUTUR எனி ணாள | 
fifa என்ன eget ரளி 3 ஒன்‌ i: ॥ 
கரலக்கம்ருக: கரீந்த்ரபங்கோ 
க௩ஸார்தூலவிகண்டகோஸ்தஜந்து: | 
கிரிஸோ விஸதாக்ருதிஸ்ச சே த:- 
குஹரே பஞ்சமுகோஸ்தி மே குதோ பீ: |. 
என்று சிவானந்த லஹரி ஸ்தோத்திரத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ நிலையை. 
எடுத்துக்‌ கூறி, *அத்தகைய பரமசிவன்‌ இருதயத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
போது பயத்திற்கு இடம்‌ ஏது?” என்று கேட்றோர்‌. 
... இதில்‌ அடங்கியுள்ள தத்துவங்களைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. 
ஈசுவரனுடைய வலக்கையில்‌ மான்‌ இருக்கிறது. மானின்‌ சுபா 
வம்‌ எப்பொழுதும்‌ சலித்துக்கொண் டிருப்பது. மனிதனின்‌: 
மனமும்‌ அவ்விதமே சஞ்சலிப்பது. ௭௫% 18 ஏஎ; கன - சஞ்சலம்‌. 
ஹி மந: க்ருஷ்ண? என்று அர்ஜுனனும்‌ தெரிவித்தான்‌. சதா 
சலிக்கும்‌ மான்‌ ஈசுவரன்‌ கையில்‌ அமர்ந்தபோது அதன்‌ கண்‌ 
அழகாயினும்‌ ஈசுவரனுடைய கண்ணழகில்‌ ஈடுபட்டு, சஞ்சலத்‌. 
தையே விட்டு அது ஈசுவரனை அநுபவிக்றெது. 


14 சென்னை உபந்நியாசங்கள்‌ 


ஈசுவரன்‌ யானையின்‌ தோலை மேலே போர்த்துக்கொண்டிருக்‌ 
கிருன்‌. அதனால்‌ அவனுக்குக்‌ கிருத்திவாசன்‌ (தண்ளன?:) என்று 
ஒரு பெயர்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. யானைத்‌ தோலுக்கு கருத்த 
என்று பெயர்‌. யானைத்‌ தோலை வஸ்திரமாக உடையவன்‌ 
ஈசுவரன்‌. ஒரு பெரிய யானை, சிவபெருமானை எதிர்க்க வந்துது. 
அவன்‌ அந்த யானையின்‌ முன்னால்‌ ஊர்த்துவதாண்டவம்‌ ஆடி, 
அந்த யானையின்‌ காலைத்‌ தூக்கிப்‌ பிடித்துத்‌ தலை8ழாகச்‌ 
சுழற்றிக்‌ குடலைப்‌ பிளந்து, அதன்‌ தோலை உரித்து வஸ்திரமாகத்‌ 
.தன்‌ உடம்பில்‌ போர்த்துக்கொண்டான்‌. அதனால்‌ அவனுக்கு, 
“க்ருத்திவாசன்‌” என்று பெயர்‌. வேதத்தில்‌ இந்தப்‌ பெயர்‌ 
அடிக்கடி வருகிறது, “தரர்‌ ஏராள: க்ருத்திம்‌ வஸாந:? என்று 
ருத்திரத்தில்‌ வருகிறது. வேறு ஓர்‌ இடத்தில்‌ “தன்ன: (சகி - 
க்ருத்திவாஸா: பிநா£' என்றும்‌ வருகிறது. 

. பொதுவாக ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ இருக்கும்‌ அகராதியைப்‌ 
பார்த்தால்‌ ஈசுவரனுக்குச்‌ சொல்லியிருக்கும்‌ பல போ்களோடு: 
ன்ளள? - க்ருத்திவாஸன்‌-என்ற பேரும்‌ சொல்லப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. . 

அகராதிக்குக்‌ சோசம்‌ என்று பெயர்‌. கோசம்‌ என்றால்‌ 
பொக்கிஷம்‌ என்று அர்த்தம்‌. ௪ப்தக்‌ கூட்டங்கள்‌ பொக்கிஷமாக 
இருக்கும்‌ நூல்‌ என்று பொருள்‌. அகரம்‌ முதற்கொண்டு-அந்தப்‌ 
பாஷையில்‌ எத்தனை எழுத்துக்கள்‌ இருக்கின்றனவோ அவ்வள 


வுக்கும்‌-ஆதி முதல்‌ அந்தம்‌ வரையில்‌. .உள்ள . பதங்கள்‌ எல்லா. 
வற்றுக்கும்‌ பொருள்‌ சொல்லும்‌ புஸ்தகம்‌ அகராதி. அதைத்‌. 


.தான்‌ ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ “கோசம்‌? என்று சொல்வது. 

இந்த மாதிரி பலபேர்‌ கோசம்‌ பண்ணி இருக்கிறார்கள்‌. 
ஆனாலும்‌ அமரசிம்ஹன்‌ என்று ஒருவர்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌ 
ஸம்ஸ்கிருத பாஷைக்குப்‌ ' பண்ணியிருக்கும்‌ *அமரகோசம்‌* 
தான்‌ வெகு காலமாக உலகத்தில்‌ அழியாமல்‌ இருந்து வருகிறது. 
அது சம்பந்தமாக ஒரு கதைகூட உண்டு. 


அமரசிம்ஹன்‌ ஜைனன்‌. ஜைன மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவனாக 
இருந்தாலும்‌ மகாபுத்திமான்‌. அவனுக்கு ஈடு கிடையாது. 
நிறையப்‌ புஸ்தகங்கள்‌ எழுதினான்‌. சங்கராசார்ய ஸ்வாமிகள்‌ 
திக்விஜயம்‌ பண்ணிக்கொண்டு வரும்போது ஒரு சமயம்‌ அவனுக்‌ 
கும்‌ அவருக்கும்‌ ஒரு தர்க்கம்‌ நடந்தது. வேதத்தை அநுசரிக்‌ 
காத கொள்கைகள்‌ ஜைனமதத்தில்‌ அநேகம்‌ உண்டு. தெய்வம்‌ 
அவர்களுக்கு இல்லை. புத்தர்களுக்கு மிகவும்‌ உயர்ந்த நிலை 
சூனியந்தான்‌. ஜைனர்கள்‌,. "எந்த வஸ்துவும்‌ இருக்கலாம்‌; 
இல்லாமலும்‌ இருக்கலாம்‌; இருந்தும்‌ இல்லாமலும்‌ இருக்க 
லாம்‌” என்று அநேக வகையான அபிப்பிராயங்களை ச சொல்வது 


டி 
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உண்டு. . “ஆத்மாதான்‌ எங்கும்‌ நிறைந்து பரிபூர்ணமாக இருக்‌ 
இறவன்‌” என்பது உபநிஷத்தின்‌ அபிப்பிராயம்‌. இந்த்த்‌ 
தத்துவங்களைப்பற்றி எல்லாம்‌ விசாரிக்க வேண்டும்‌ என்று அமர 
சிம்ஹனை வாதத்திற்கு அழைத்தார்‌ ஆசார்யர்‌ அவர்கள்‌. 
ஆசார்யர்‌ அவர்கள்‌ சொல்கிற வாதத்திற்கெல்லாம்‌ அமை 
சிம்ஹனால்‌ சரியான பதில்‌ அளிக்க முடியவில்லை. அவன்‌ 
ஜைனனாக இருந்தாலும்‌ மகாபுத்திமான்‌. அதனாலே சரஸ்வ 
தியை உபாசித்து வந்தான்‌. அதனால்‌: சரஸ்வதி அவனுக்குப்‌, 
பூர்ண கடாக்ஷம்‌ பண்ணி, “என்னை நீ ஆவாஹனம்‌ பண்ணி 
வை. அவர்‌-கேள்விக்கு எல்லாம்‌ நானே பதில்‌ அளிக்கிறேன்‌?” 
என்று - அறுக்கிரகித்தாள்‌. அமரசிம்ஹனும்‌ அப்படியே ஒரு 
திரையைக்‌ கட்டி, ஒரு குடத்தில்‌ சரஸ்வதியை ஆவாஹனம்‌ : 
பண்ணிவிட்டு, திரைக்கு வெளியில்‌ இருந்தே ஆசார்யரவர்களைக்‌ 
கேள்வி கேட்கும்படியாகவும்‌, தான்‌ உள்ளே இருந்து பதில்‌ 
சொல்வதாகவும்‌ ஒர்‌ . ஏற்பாட்டைச்‌ செய்துகொண்டான்‌. 
அதாவது சங்கரர்‌ கேட்கிற கேள்விக்கு அவன்‌ பதில்‌ சொல்வது 
போல்‌ இருக்கவேண்டும்‌. அனால்‌ உள்ளே இருந்து பதில்‌ 
சொல்பவள்‌ சரஸ்வதி. இது ஆசார்யரவர்களுக்குத்‌ தெரியக்‌ 
கூடாது என்று தந்திரம்‌ பண்ணினான்‌. தாம்‌ கேட்ட கேள்விக்‌ 
குப்‌ பதில்‌ சொல்பவன்‌ அமரசிம்ஹன்‌ அல்ல என்பது. ஆசார்யர 
வர்களுக்குத்‌ தெரிந்துவிட்டது. சரஸ்வதிதான்‌ அவனுக்காகப்‌ 
பதில்‌ சொல்கிறாள்‌ என்பதையும்‌ உணர்ந்துகொண்டு விட்டார்‌. 


_ நீ இத்தகைய ப்ரஷ்டனுக்காகவா பரிந்துகொண்டு பதில்‌ 
சொல்கிறாய்‌? தெய்வம்‌ இல்லை என்று பிறருக்குச்‌ சொல்லக்‌ 
கூடியவன்‌ அல்லவா இவன்‌?” என்று ஆசார்யரவர்கள்‌ சரஸ்வ 
தியை நினைத்துச்‌ சொன்னவுடன்‌, “சரி, ' இனி நான்‌ பதில்‌ 
சொல்லவில்லை என்று சரஸ்வதி மறைந்துவிட்டாள்‌. 


அமரசிம்ஹன்‌, “வாதத்தில்‌ தோற்றுப்போய்‌ விட்டேன்‌?” 
என்று ஆசார்யரவர்களுடைய பாதத்தில்‌ வந்து விழுந்து நமஸ்‌ 
காரம்‌ பண்ணினான்‌. ஆசார்யரவர்கள்‌ எவ்வளவு புஸ்தகம்‌ எழுதி 
யிருக்கறொ களோ அவ்வளவு புஸ்தகம்‌ அவனும்‌ எழுதியிருக்‌ 
இருன்‌. இருந்தும்‌ ஆசார்யரவர்களோடு வாதம்‌ பண்ணித்‌ 
தோற்றுவிட்ட தனால்‌, தான்‌ எழுதிய புஸ்தகங்கள்‌ எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ அக்கினியில்‌ போடுவது என்று தீர்மானித்து ஒவ்வொன்‌ 
றுகப்‌ போட்டானாம்‌. அது ஆசார்யரவர்களுக்குத்‌ தெரிந்தது; 
“நீ என்ன காரியம்‌ பண்ணுகிறாய்‌? நீ எந்த மதத்தைச்‌ சேர்ந்த 
வனாக இருந்தாலும்‌ ' மகாபுத்திமான்‌; உன்‌ புஸ்தகங்கள்‌ எவ்‌ 
வளவு கயர்ந்தனவாக இருக்கும்‌! அவற்றை நெருப்பில்‌ 
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£ போடலாமா??? என்று அவன்‌ கையைப்‌ பிடித்தாரா ம்‌. அதற்‌ 
குன்‌ அநேகம்‌ புஸ்தகங்களை அவன்‌ நெருப்பில்‌ போட்டுவிட்‌ 
டான்‌. அப்போது அவன்‌ சையில்‌ இருந்தது ‘அமர்‌ புஸ்‌ தகம்‌ 
ஒன்றுதான்‌. அதை நெருப்பில்‌ அவன்‌ போடாதவாறு ஆசார்ய. 
வர்கள்‌ தடுத்துவிட்டார்கள்‌. இப்படி ஒரு கதை வழங்குகிறது; 


பழங்காலத்தில்‌ கணக்கு வழக்கு இல்லாமல்‌ ஜைனா களு 
டைய புஸ்தகங்கள்‌ இருந்திருக்கன்றன. ஸம்ஸ்கிருத கிரந்தங்‌ 
களில்‌ ரகுவம்சம்‌, நைஷதம்‌, மாகம்‌, கிரா தார்‌ ஜுனீயம்‌, 
குமாரசம்பவம்‌ என்று பஞ்௪ காவியங்கள்‌ உண்டு: அவற்றைப்‌ 
போலவே பஞ்ச காவியங்கள்‌ ஜைனர்களுக்கும்‌ உண்டு. தமிழிலும்‌ 
மிக உயர்ந்தவையாகக்‌ காவிய ரசம்‌ எல்லாம்‌ நிரம்பியிருக்கும்‌ 
படியான நூல்களாக இருக்கும்‌ சிந்தாமணி, வளையா பதி எல்லாம்‌ 
ஜைனப்‌ புஸ்தகங்கள்தாம்‌. அதற்கு அப்புறந்தான்‌ சோழ ராஜா 
ஈசுவர பக்தி அதிகமாக உண்டாகி, பஞ்ச காவியம்போலத்‌ 
தமிழில்‌ அறுபத்துமூன்று நாயன்மார்சளுடைய சரித்திரத்தைசி 
சொல்லும்‌ பெரிய புராணத்தை எழுதும்படி செய்தான்‌. ஜைனர்‌ 
களுடைய நூல்கள்தாம்‌ முதல்‌ முதலில்‌ தமிழிலும்‌ அநேகம்‌ 
உண்டாயின. 


அமரசிம்ஹன்‌ எழுதிய ஜைன நூல்கள்‌ அநேகம்‌ அழிந்து 
போய்விட்டன என்றாலும்‌ ஆசார்‌ யரவர்களுடைய அநுக்கிரகத்‌ 
தினால்‌' தப்பிய ஒரு நூல்தான்‌ அமரகோசம்‌. அமரகோசம்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ தெரியும்‌. சைவ, வைஷ்ணவ மதங்கள்‌, மற்று 
வைதிக மதங்கள்‌, வைதிக மதம்‌ அல்லாதவை-இவற்றில்‌ வரும்‌ 
படியான எல்லாப்‌ பதங்களுக்கும்‌ அமரகோசத்தில்‌ அர்த்தம்‌ 
சொல்லியிருக்கிறான்‌. 


அதில்கூட ! ஒரு வேடிக்கை: அகராதி எழுதுகிறவர்கள்‌ 
பாதம்‌ பண்ணக்கூடாது. ஒரு பாஷையில்‌ உள்ள பதங்கள்‌ 
எல்லாவற்றுக்கும்‌-அது எந்த மதத்தைச்‌ சேர்ந்ததாக-எந்தக்‌ 
சாதியைச்‌ சேர்ந்ததாக இருந்தாலும்‌-சரியானபடி விருப்பு 
வெறுப்பு இல்லாமல்‌ பொருள்‌ பண்ணவேண்டும்‌. தன்னுடைய 


பட்ச 


கொள்கை, தன்னுடைய மதம்‌ இவற்றுக்கு ஏற்பச்‌ சிலவற்றை 
விட்டு, சிலவற்றைத்‌ தப்பாகச்‌ சொன்னால்‌ அது பட்சபாதம்‌. 
ஆகிவிடும்‌, 


ஒரு வார்த்தைக்கு ஒரு மகத்தில்‌ ஓர்‌ அர்த்தம்‌ 
இருக்கும்‌, இன்னொரு மதத்தில்‌ இன்னோர்‌ அர்த்தம்‌ இருக்கும்‌, 
எந்த எந்த மதத்து வார்த்தையோ அதற்கு ஏற்றபடி அர்த்தம்‌ 
பண்ண வேண்‌ டுமே தவிர, தன்னைச்‌ சார்ந்த மதத்திற்கு ஏற்றபடி 
யொருள்‌ பண்ணக்கூடாது. அப்படிப்‌ பண்ணுவது பெரிய பட்௪ 


பாதம்‌, **என்‌ மதம்‌ உயர்ந்தது: -அவன்‌ மதம்‌ மட்டம்‌?” 
என்பதாக மதச்சண்டை போடுகிறவன்தான்‌ . பட்சபாதமாக 
எழுதுவான்‌. ம்‌ , ட 
| அமரசிம்ஹன்‌ ஜைனனாக இருந்தாலும்‌ வைதிக மதக்‌ 
கிரந்தங்களில்‌. வரும்‌ வார்த்தைகளில்‌ ஒன்றைக்கூட விடாமல்‌ 
பொறுக்கிப்‌: பட்சபாதமின்றி. . அர்த்தம்‌ எழுதியிருக்கிறான்‌. 
பிரம்மா, விஷ்ணு, ஈசுவரன்‌, அம்பிகை, விக்கினேசுவரர்‌, சுப்பிர 
மணியர்‌, இந்திரன்‌, இந்திராணி இவர்களுடைய பெயர்கள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ சேர்த்து எழுதியிருக்கிறான்‌. 
இவ்வளவு பட்சபாதம்‌ இல்லாமல்‌ எழுதினாலுங்கூடத்‌ 
தனக்குக்‌ கிட்டின. மதம்‌ என்று வருகிறபோது, புத்த மதத்‌ 
இலே புத்தருக்குச்‌ சொல்லி இருக்கும்படியான பெயர்களை 
எல்லாம்‌ ஜினனுடைய பெயராகவே சொல்லிவிட்டான்‌. . 

.. கடவுளே இல்லை என்பவை புத்தமும்‌ ஜைனமும்‌. ஆகவே 
ஜைன மதத்திற்கு அருகில்‌ இருப்பது புத்த மதத்தான்‌. 
வைதிக மதங்கள்‌ அதற்கு நேர்விரோதம்‌; தூரமானவை. 

.... எப்போதுமே சண்டை, மனஸ்தாபம்‌ என்பது தூரத்தில்‌ 
இருக்கும்படியான ஒன்றோடு தமக்கு ஏற்படாது. பக்கத்தில்‌ 
திட்டினதாக இருப்பதோடுதான்‌ அதிகமான துவேஷம்‌ உண்‌ 
டாகும்‌: 
அப்படி அமரசிம்ஹனுக்குப்‌ புத்த மதத்தைப்பற்றிச்‌ 
சொல்லும்போது துவேஷம்‌ வந்துவிட்டதுபோல்‌ இருக்கிறது. 
புத்‌ தரைப்பற்றிச்‌ சொல்லும்போது பொதுவான பெயர்களாகச்‌ 
சொல்லிவிட்டான்‌? ஈயார்‌ வேண்டுமானாலும்‌ தன்‌ ஸ்வாமி 
என்று சொல்லிக்கொண்டு போகட்டும்‌”? என்பவனைப்‌ போலப்‌ 
பொதுவாக விட்டுவிட்டான்‌. 

ஏ: ஜான்‌ ஒள்‌ TATA: | 
எண்‌ எள எண்டா: ॥ 
ஸர்வஜ்ஞ: ஸுகதோ புத்தோ தர்மராஜஸ்‌ ததாக த: | 
ஸமந்தபத்ரோ பகவாக்‌'மாரஜில்‌ லோகஜிஜ்‌ ஜிஈ: || 
ததாகத: என்பது புத்தனுக்கும்‌ பெயர்‌, இவை புத்தனுக்‌ 
ரிய பெயர்களே என்று எல்லோரும்‌ எண்ணிக்கொண் 
டிருப்பார்கள்‌. இவற்றை ஜினனுடைய பயெயர்களாகவே அவன்‌ 
சேர்த்துக்கொண் டிருக்கிறான்‌. ந 
qa: Ma: எனை gfe: mrsanfity எ: | 
முநீங்த்ர: ஸ்ரீக௩: பமாஸ்தா முநி: பமாக்யமுநிஸ்‌ து ய: | 
என்று இப்படி அதேகம்‌ பேர்களை ஜினனுக்குச்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கரான்‌: 
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"அகராதி - டிக்ஷனரி என்றால்‌, இது சுலோகமாகவே 
இருக்கறதே, எப்படி இதைத்‌ தனித்தனியாகப்‌ பிரிக்க முடியும்‌? 
ஒன்று முன்னதோடு சேருகறதா, பின்னதோடு சேருகிறதோ 
என்று எப்படிக்‌ கண்டு பிடிப்பது?” என்று நமக்குச்‌ சந்தேகம்‌ 


வரலாம்‌. அந்தக்‌ . காலத்தில்‌ எல்லாச்‌ சாஸ்திரங்களும்‌ - 
வேதாந்தம்‌, வைத்தியம்‌, சங்கதேம்‌, டிக்ஷனரி - எல்லாம்‌ 
சுலோகமாகவேதான்‌ எழுதப்பட்டன. புஸ்தகம்‌ அச்சிடும்‌ 


வசதி இல்லாததனாலே சுலோகமாக இருந்தால்‌ எல்லோரும்‌ 
சுலபமாக நெட்டுருப்‌ போட முடியும்‌ என்று அப்படிச்‌ செய்‌ 
தார்கள்‌. ஒரு புஸ்தகம்‌, ஒர்‌ ஏட்டுச்‌ சுவடி, இல்லாமல்‌ காட்டில்‌ 
இருப்பான்‌ ஒருவன்‌; அவன்‌ மகாபுத்திமானாக, கேட்டவுடன்‌ 
எந்தச்‌ சந்தேகத்தையும்‌ சொல்லக்கூடி யவனாக இருப்பான்‌. 


நமக்கு வந்த சந்தேகம்‌ இந்த அமரகோசத்தில்‌ ஒரு 
வார்த்தை எதோடு சேருகிறது, எதோடு முடிகிறது என்பது 
தானே! 


வரிசையாகப்‌ பெயர்களைச்‌ சொல்லிக்கொண்டே வரும்‌ 
போது ஒரு பதத்திற்குப்‌ பிறகு ஏ்‌ - “து என்று போட்டால்‌ 
அப்‌ பெயர்கள்‌ அப்‌ பதத்திற்கு (*து' என்பதற்கு முந்திய 
பதம்‌) முந்தி முடிந்து போய்விட்டன என்பது குறிப்பு, “து 
என்பதற்குப்‌ பிந்திய பதம்‌ முதல்‌ வேறு பொருளைச்‌ சொல்லும்‌ 
என்று கொள்ளவேண்டும்‌. அதேபோல்‌ சில பெயர்களைச்‌ 
சொல்லிவிட்டு, “எண - “அத?” என்று போட்டால்‌ அப்‌ பெயர்கள்‌ 
“அத” என்பதற்குப்‌ பிந்திய பதம்‌ முதல்‌ வேறு பொருளைக்‌ 
குறிக்குமென்றும்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. “அத”, “து£' என்றெ 
இரண்டும்‌ இப்படிச்‌ சங்கேதமாக அமரத்தில்‌ வந்திருக்கின்றன. 
“ஏன: gat ஏவ - 'ஸர்வஜ்ஞ: ஸுக௧தோ பத்தர்‌ என்பதி 
அருந்து, ன ஜர்‌: - மாஸ்தா முநி:* என்பது முடியச்‌ 
சொல்லிக்‌ கடைசியில்‌ எசஜுனாத- ஸாக்யமுநிஸ்து” என்று 
து” என்பதைச்‌ சேர்த்துப்‌ போட்டுவிட்டான்‌. இது: வரைக்‌ 
கும்‌ சாஸ்தா முனி (ஜினா); இனி வேறே (சாக்யர்‌) என்‌ 
பதை அந்தத்‌ “து” குறிப்பிக்கறது. 

பிரசித்தமாை புத்தருடைய மெய்காவலரான 
முதலிய பதங்களையெல்லாம்‌ ஜினனுடைய பெயராகச்‌ 
விட்டான்‌. இது பட்சபாதந்தான்‌. 
கொஞ்சங்கூடப்‌ பட்சபாதம்‌. இல்லாம 
சொல்லும்படியான தெய்வங்கள்‌, 
றையும்‌ சொல்கிறான்‌. 


ஸுகதா்‌ 
சொல்லி 
இருந்தாலும்‌ அப்புறம்‌ 
ல்‌ ' வைதிக மதங்களில்‌ 
தேவதைகள்‌ எல்லாவற்‌ 


து | 


ய்‌ 


பயம்‌ ஏன்‌? அழு. 


கூட விடவில்லை. 


எர: ஏர: எ: ஏன ARNT | 

ன உர: எ சோ: ஏகு || 
yaa: எசான்‌ எள we: | 
gaa: கன்னா: Mare எள: ப. 


பாம்புரீ பம: பபமாபதி: பமிவ: லீ மஹேங்வர: | 

ஈஸ்வர: ஸர்வ ஈஸாந: பயங்கரம்‌ சந்தரமேகர: || 
பூதேமம: கண்டபர.மார்‌ கிரீபேோோ கிரினோ ம்ருட: | 
ம்ருத்யுஞ்ஜய: க்ருத்திவாஸா: பிநாகீ ப்ரமதாதிப: || 


என்று, வேதத்திலும்‌ புராணம்‌ முதலியவற்றிலும்‌ வரும்படி 
| யான எல்லா வார்த்தைகளையும்‌ சொல்லிவிடுறொன்‌. அநேக 
மாக ஈசுவரனுக்கு இருக்கிற பெயர்கள்‌ எல்லாம்‌ வேதத்‌ தில்‌ 
கர்மகாண்டத்தில்‌ வந்துவிடுகின்றன. “தரள: னி - கருத்தி 
வாஸா: பிநாக8? என்று அமரத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிற து. 
இப்படியே வேதத்திலும்‌ ஆயுஷ்ய ஹோம மந்திரத்தில்‌ 
a வருகிறது. ஸ்வாமி யானைத்‌ தோலைப்‌ போர்த்துக்‌ கொண்ட 
்‌ தால்‌ *க்ருத்திவாஸா:?” என்ற பெயர்‌ அவருக்கு வந்தது 
என்பதை ஆரம்பத்தில்‌ சொன்னேன்‌. அந்தப்‌ பேர்‌ அமரத்தில்‌ 
வந்திருக்கிறது என்று ஞாபகத்துக்கு வந்தது. அமரகே சத்தில்‌ 
பட்சபாதம்‌ இல்லாமல்‌ எல்லா வார்த்தைகளையும்‌ சொல்லி 
ருக்கும்‌ அமரசிம்ஹனை ப்பற்றிச்‌ சொல்லத்‌ தோன்றியது. 


“யானையை உரித்துப்‌ போர்ப்பதாவது! இது என்ன வேலை? 
அவர்‌ என்ன வஸ்தாத்தா? தம்‌ பலத்தைப்‌ பிறர்‌ பார்க்க 
வேண்டும்‌ என்பதற்குப்‌ பயில்வான்‌ தண்டாவைத்‌ துரக்கிக்‌ 
காட்டுவதுபோல்‌, (யானையோடு நான்‌ சண்டை போட்டு, அதன்‌ 
தோலை உரித்துப்‌ போர்‌ த்துக்கொண் டிருக்கிறேன்‌” என்பதை 
நமக்குக்‌ காட்டுகிறாரா? கிருஷ்ணன்கூட யானையோடு சண்டை 
போட்டான்‌; கொக்கின்‌ வாயைப்‌ பிளந்தான்‌ என்று கதை 
சொல்வது உண்டு. அதுமாதிரி தமக்கும்‌ ஒரு பெருமை: இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று யானையோடு சண்டைபேோ ட்டு அதன்‌ தோலை 

4 உரித்துப்‌ போர்த்துக்கொண் டிருக்கிறாரா?'” இல்லை, இந்த 
யானை கேவலம்‌ பெளதிகமான யானை அன்று... 

ஒரு காலத்தில்‌ ரிஷிகள்‌ எல்லாம்‌, “வேதத்தில்‌ சொல்லி 
இருக்கும்படியான கர்மா துஷ்டா னங்களை அநுசரித்துக்கொண் 
டிருந்தால்‌ போதும்‌; ஈசுவரத்‌ தியானம்‌, ஈசுவர பக்தி என்பவை 


ஈசுவரனுடைய பெயர்களைச்‌ சொல்லும்போதும்‌ ஒன்று 
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$வ்ண்டாம்‌'” என்று மிகவும்‌ கர்வமாக, அகம்பாவமாக இருந்து 
கொண் டிருந்தார்களாம்‌.  **நமக்கு வேதம்‌ இருக்கிறது? 
கர்மாநுஷ்டானம்‌ இருக்கிறது. அதுவே பலனைக்‌ கொடுத்து 
விடுறது. அதற்கு மேல்‌ ஈசுவரனாவது? அவனை எதற்காகப்‌ 
பக்தி பண்ணி, அவ்னுடைய ஸ்வரூபத்‌. தியானம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌? அதெல்லாம்‌ வேண்டியதில்லை'” என்று இருத்தார்‌ 
களாம்‌. வேதத்தோடு, வேதத்தில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌. படியான 
கர்மாநுஷ்டானங்களை அநுசரிப்பதோடு எல்லாம்‌ முடிந்து 
போயிற்று என்பது அவர்களுடைய தத்துவம்‌- 

இதுபற்றித்தான்‌ சங்கரருக்கும்‌ மண்டனமிச்ரருக்கும்‌' ஒரு 
பெரிய தர்க்கம்‌. நடந்தது. மண்டனமிச்ரர்‌ தோற்றுப்போனார்‌ 
என்பதைச்‌.சங்கரவிஜய்த்தில்‌ பார்க்கிறோம்‌. 

வெறும்‌ கர்மாக்களை மாத்திரம்‌ செய்துகொண்டு இருந்து 
விட்டு, தத்துவத்தைப்பற்றி ஆராய்ச்சி செய்யாமல்‌ போனால்‌ 
பிரயோஜனம்‌ இல்லை. உபநிஷத்துகள்‌ எல்லாம்‌ அதற்காகத்‌ 
தான்‌ ஏற்பட்டவை. 

ஏனா ன ரளி எள | 

த்ரைகுண்யவிஷயா வேதா நிஸ்த்ரைகுண்யோ பவார்ஜுந | 
பகவான்‌ தையில்‌ -சொல்கிறார்‌. வேதங்கள்‌ முக்குணகி 
. அவற்றை, முக்குணத்தையும்‌ கடப்ப 
தற்குச்‌ சாதகமாகக்‌ கொண்டு, முக்குணத்தையும்‌ கடந்து 
நிற்பதுதான்‌ பிர போஜனம்‌. வேதத்தில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌ 
படியான கர்மா நுஷ்டானங்களை மாத்திரம்‌ செய்துகொண்டு, 
முக்குணத்திற்குள்‌ அகப்பட்டுக்‌ கிடப்பதை எடுத்துக்காட்டி, 
இவை எல்லாவற்றையும்‌ ஈசுவரார்ப்பணம்‌ செய்துவிட்டால்‌ 
குணம்‌ குறி கடந்தவனாக ஆகலாம்‌ என்பதைப்‌ பகவான்‌ எடுத்துச்‌ 
சொன்னார்‌. கர்மாநுஷ்டானங்களை மாத்திரம்‌ செய்துகொண்டு 
அவற்றில்‌ கட்டுப்பட்டிருப்பவன்‌ புத்திசாலி அல்ல. அவனுக்குப்‌ 
புத்தியே இல்லை என்று வேதமும்‌ சொல்லுறெது. அவனுக்குப்‌ 
புத்தி எங்கே போகும்‌? ஹோமப்‌ புகைபோலப்‌ போய்விடுமாம்‌. 
அதனால்தான்‌ பகவான்‌ கீதையில்‌, : 

பயப்பட: (இட்ட பப புத எஎஞா | 

த்ரைக்ண்யவிஷயா வேதா நிஸ்த்ரைகுண்யோ பவார்ஜு௩ | 
என்று சொல்லி, இன்னோர்‌ இடத்திலும்‌ *நிஸ்த்ரைகுண்ய*” 
.என்பதைப்பற்றி மிகவும்‌ சிலாகித்துப்‌ பேசிவிட்டார்‌. 

இதே மாதிரிபாக ஆசார்யர்‌ . அவர்கள்‌ மண்டனமிச்ர 
சிடத்தில்‌ வாதம்‌ செய்து ஐயம்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. 


என்று 
களைப்‌ பற்றியவைதாம்‌ 


பயம்‌ ஏன்‌? உ. 5.7 


வேதத்திலும்‌ இந்தக்‌ கருத்து இருக்கிறது. “இவ்வளவு 
வேதங்களும்‌ எவனுடைய சரணாரவிந்தத்தைப்‌ போய்ச்‌ சேரு 
கின்றனவோ அதுதான்‌ நீ கடைசியில்‌ போய்ச்‌ சேர வேண்டிய 
ஸ்தானம்‌” (கடோபநிஷத்‌, 2-ஆவது வல்லி) என்று வருகிறது] 
“வெறும்‌ கர்மா நுஷ்டானங்களை மாத்திரம்‌ செய்துகொண்டு 
சசுவரனை எவன்‌ ஒருவன்‌ உணர்ந்துகொள்ளா மல்‌ இருக்கிறானோ, 
அவன்‌ வெறும்‌ நெருப்பில்‌ விறகைப்‌ போட்டுப்‌ புகையை 
மாத்திரம்‌ எழுப்பிக்கொண் டிருக்கிறான்‌. அவன்‌ ஆத்ம 
ஸ்வரூபத்தை ஒரு நாளாம்‌ அறிந்துகொள்ள மாட்டான்‌” என்று 
சுருதியில்‌ கர்மகாண்டத்திலே ' சொல்லியிருக்கிறது. “எவன்‌ 
ஆத்ம ஸ்வரூபத்தை உணர்ந்து கொண்டு விட்டானோ அவன்‌ 
அந்த நிலையை அடைந்த பிறகு அவனுக்கு வேதம்‌ 


என்றெ எல்லாம்‌. வேதம்‌ அல்லாமற்‌ போய்விடும்‌. 
தேவர்கள்‌ என்கிற எல்லாம்‌ தேவர்கள்‌ அல்லாமற்‌ 
போய்விடுவார்கள்‌. பிரா ம்மணர்கள்‌ : எல்லாம்‌ பிரம்ம 


ணர்கள்‌ அல்லாமற்‌ போய்விடுவார்கள்‌.” இப்படிச்‌ சுரு தியிலே 
(பிருஹதாரண்யகம்‌, 4-ஆவது அத்தியாயம்‌) வருகிறது? 
காரணம்‌, அவர்கள்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலமான வஸ்து 
எதுவோ அந்த வஸ்துவோடு தாம்‌ வேறு, அது வேறு பற்‌ 
பேதம்‌ இல்லாமல்‌ கலந்துவிடுகிறார்கள்‌. 

இப்படி வெறும்‌ கர்மாநுஷ்டானத்‌ தினால்‌ ப்ரியம்‌ 
இல்லை என்பது பகவான்‌ கீதையில்‌ சொல்லியிருப்பதிலிருந்து 
தெரிகிறது; வேதத்தில்‌ கர்மகாண்டத்தில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌ 
படியான விஷயங்களிலிருந்தும்‌ தெரிகிறது. ஆசார்யரவர்கள்‌ 
மண்டனமிச்ரரோடு வாதம்‌ செய்து ஜயம்‌ அடைந்ததிலிருந்தும்‌ 
தெரிகிறது. இதைத்‌ .தெரிந்து கொள்ளக்கூடிய சந்தர்ப்பந்‌ 
தான்‌ ஈசுவரன்‌ செய்த லீலை. 


தாருகாவனத்தில்‌ வாழ்ந்துகொண்‌ டிருந்த அந்த ரிஷிகள்‌, 
“ஈச்வர பக்தி, ஈசுவரத்‌ இயானம்‌ ஆகியவற்றில்‌ ஒன்றும்‌ 
வேண்டியதில்லை; வேதத்தில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌ : கர்மா நுஷ்‌ 
டானங்களைச்‌ செய்து வந்தால்‌ போதும்‌” என்று அகங்காரத்‌ 
தோடு இருந்துகொண் டிருந்தார்கள்‌. அது ஈசுவரனுக்குத்‌ 
தெரிந்தவுடன்‌, அவர்களுக்கும்‌ ஞானத்தை உண்டுபண்ண 
' வண்டும்‌ என்று எண்ணிப்‌ பிகஷ£ாடன மூர்த்தியாகப்‌ புறப்பட்டு 
வத்தார்‌. அதிக வசீகரமான கோலத்தோடு தாருகாவனத்து 
ரிஷிகளுடைய ஆசரமங்களின்‌ வழியாகப்‌ பிட்சைப்‌ பாத்திரத்தை 
எடுத்துக்கொண்டு போனார்‌. அந்தக்‌ கோலத்தைப்‌. ' பார்த்த 
வுடன்‌, ரிஷிகளுடைய பத்தினிகள்‌ எல்லோரும்‌ - நான்‌ .. எனது 
என்கற நினைப்பையெல்லாம்‌ இழந்து அந்த ஸ்வரூப ஆனந்தத்‌ 

சங்‌. 11-6 
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தோடு கலந்தவர்களாக அவர்‌ பின்னோடேயே வீடு வாசலை 
எல்லாம்‌ விட்டுப்‌ போக ஆரம்பித்துவிட்டார்கள்‌. 
தான்‌ என்கற நினைப்புள்ள இடத்தில்தான்‌ பிரியம்‌ உண்‌ 
டாகும்‌? நமக்கு அப்பா அம்மாவிடம்‌ அபிமானம்‌ இருக்றெது, 
'பிரியம்‌ இருக்கிறது; அதற்கு மூலமான காரணத்தை ஆராய்ந்து 
பார்த்தால்‌ நமக்கு, “தான்‌” என்கிற இடத்தில்‌ அபிமானம்‌ 
- தெரியவரும்‌. அதனால்தான்‌, “என்‌ அம்மா, என்‌ அப்பா” என்று 
அவர்களிடத்தில்‌ பிரியம்‌ வைக்கிறோம்‌. இன்னோர்‌ அம்மா 
விடத்தில்‌ அந்த அபிமானம்‌ வருகிறதோ? இல்லை. இப்படி நான்‌ 
நான்‌ என்று வைத்துக்கொள்கிற அபிமானம்‌, பிரியம்‌ கடைசி 
யில்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபத்தோடு போய்‌ முடிகிறது. பகவானே எல்‌ 
லோருடைய ஆத்ம ஸ்வரூபமும்‌? இருஷ்ண பகவானைப்‌ பார்த்த 
வுடன்‌ கோபிகைகள்‌ போனாற்போல, மிகவும்‌ வசீகரமான 
மூர்த்தியாக வந்திருக்கும்படியான பிக்ஷ£டன மூர்த்தியைப்‌ 
பார்த்தவுடன்தான்‌, நான்‌ என்றெ நினைப்பெல்லாம்‌, அகங்காறம்‌ 
'எல்லாம்‌, அந்த ரிஷிபத்தினிகனளுக்குப்‌ போய்விட்டது. அந்தம்‌ 
பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தோடு ஒன்றுபட்டவர்களாக, தங்கள்‌ 
பார்த்தாவுக்குச்‌ சுச்ரூஷை பண்ணவேண்டுமே, ஹோ மத்திற்கு 
வேண்டியவைகளை எடுத்துவைக்க வேண்டுமே என்றெ நினைப்‌ 
பெல்லாம்‌ மறந்து அந்த மூர்த்தியின்‌ பின்னாலே போக ஆரம்‌. 
பித்து விட்டார்கள்‌. 

. *கர்மாநுஷ்டானங்களினாலேயே எல்லாக்‌ காரியமும்‌ 
நடந்துவிடுகன்றன. ஈசுவரனை எதற்காகத்‌ தியானம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌? ஏன்‌ பக்தி பண்ண வேண்டும்‌?” என்று முரட்டுத்‌ 
தனமாக இருந்த ரிஷிகளுக்கு இதைப்‌ பார்த்து அதிகக்‌ கோபம்‌ 
வந்துவிட்டது. “இவன்‌ யாரடா பிச்சைக்காரன்‌! பில்லி 
சூனியக்காரன்‌ போல்‌ இருக்கிறது! நம்முடைய பத்தினிகளை 
எல்லாம்‌ மயக்கி இழுத்துக்கொண்டு போகிறானே!” என்று 
அவரை வந்து எதிர்க்க ஆரம்பித்தார்கள்‌. . இவர்கள்‌ சக்தி 
அங்கே நடக்குமா? மிகவும்‌ கோபமாகத்‌ தங்களுடைய மந்திர 
சச்தியினாலேயே அந்தப்‌ பிச்சைக்காரனை அழித்துவிட வேண்டும்‌ 
என்று அநேக ஆபிசாரப்‌ பிரயோகங்களை எல்லாம்‌. பண்ணி 
ஞர்கள்‌. யானையைச்‌ சிருஷ்டித்து அவர்மேல்‌ ஏவிவிட்டார்கள்‌. 
அந்த ரிஷிகளுடைய - அகம்பாவத்தை, நக்க ரிங்க்‌ அடக்க 
வேண்டும்‌ என்பதற்காக, தம்மை எதிர்த்து வந்த யானையின்‌ 
முன்னால்‌ ஊர்த்துவ தாண்டவம்‌ ஆடி, அந்த யானையையே 
பந்தாகத்‌ தூக்கித்‌ தூக்கி எறிந்து, அதன்‌ கால்களையும்‌ உடம்பை 
யும்‌ இழித்து அதன்‌ தோலை மேல்வஸ்திரமாகவே போர்த்துக்‌ 

விட்டார்‌ பகவான்‌: அந்த யானை சாதாரண யானை 


கொண்டு ௮ ல்‌ க ட i 
அல்ல; ஆபிசார . மந்திரத்தின்‌ மூலமாக ஏற்பட்ட யானை? 


ந்‌ 
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அப்புறந்தான்‌ அந்த ரிஷிகளுக்கு நல்ல புத்தி வந்தது. அதற்கும்‌ . 


பிறகு சசுவரனைப்‌ பிரார்த்தித்து, ஈசுவர பக்தி, ஈசுவரத்‌ தியா 
னம்‌ ஆகியவை செய்து நல்ல கதியை அடைத்தார்கள்‌. இது ஒரு 
கதை. ரிஷிகளுக்கு அவர்களுடைய பத்தினிகளினாலே ஞானம்‌ 
வந்தது. அப்போதுதான்‌ ஈசுவரனுக்கு, “க்ருத்திவாஸா:* 
என்ற பெயர்‌ வந்தது. யானைத்‌ தோலைப்‌ போர்த்துக்கொண்ட 
தனாலே அப்‌ பெயர்‌ ஏற்பட்டது. 


கணா: கரலி எக vss: | 
்‌ கரலக்நம்ருக: கரீந்த்ரபங்கோ ட 
கநமார்தூலவிகண்டநோஸ்தஜந்து: | 
எப்போதும்‌ சஞ்சலமாக இருக்கும்படியான மான்கூட்‌- 
மருட்சியோடு இருக்கும்படியான மானின்‌ கண்கூட-ப்‌ பகவா 
னுடைய நேத்திரத்தின்‌ அழகைப்‌ பார்த்துக்கொண்டு வைத்த 
விழி வாங்காமல்‌ இருக்கிறது. ம்ருக: என்றால்‌ மான்‌. இடுப்பில்‌ 
இருக்கும்படியான உடை புலித்தோல்‌. மேலே யானையின்‌ 
தோலை வஸ்‌திரமாகப்‌ யோ ட்டுக்கொண் டிருக்கிறார்‌. தன 
, புலி, யானை என்றால்‌ நமக்குப்‌ பயம்‌. புலியை நினைத்‌ 
தாலே மான்‌ நடுங்கிவிடும்‌. ஆனால்‌ இங்கே ஈசுவரனோடு புலி 
யானை எல்லாம்‌ ஒடுங்கிப்‌ போய்விட்டன. மான்‌ சிறிதுகூடப்‌ 
பயம்‌ இல்லாமல்‌ அவர்‌ நேத்திரத்தையே பார்த்துக்கொண்‌ 
டிருக்கிறது. சலனம்‌ கொஞ்சங்கூட இல்லை. 
.... சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சம்ஹாரம்‌ ஆடிய மூன்று கருத்தி 
யங்களுக்கும்‌ மூலம்‌ ஈசுவரன்‌. எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ உயிராக 
இருப்பவனும்‌ அவன்தான்‌. அந்த ஈசுவரனிடத்தில்தான்‌ 
சகலப்‌ பிரபஞ்சமும்‌ - சராசரங்கள்‌ அத்தனையும்‌ - அடங்கிவிடு 
கின்றன. 


ஈர்‌ ஈகோ பரதக்‌ என்ன்‌ 3 ன்‌ ஸி: | 

கிரிணோ விமதாக்ருதிங்ச சேத: குஹரே பஞ்சமுகோஸ்தி- 
மே குதோ பீ: | 
..... சிசுவரனுக்குப்‌ பஞ்ச முகம்‌ உண்டு. நான்கு முகங்களிலும்‌ 
தான்கு வேதங்களையும்‌ சுவாசமாக வைத்துக்கொண் டிருக்கிறார்‌. 
ஓங்கார சப்தத்தை எழுப்புவது ஊர்த்துவ முகம்‌; ஆக ஐந்து 
முகங்கள்‌. பஞ்சமுகன்‌ என்று வேதங்களிலும்‌ ஈசுவரனுடைய 
பெயர்‌ வருகிறது. i 

மேலே யானைத்‌ தோல்‌; இடுப்பிலே புலித்‌ தோல்‌; கையிலே 
மான்குட்டி ஒன்று. இந்த லக்ஷணம்‌ எப்படி இருக்கிறதென்றால்‌, 
ஒரு பெரிய சிம்மம்‌, மான்குட்டி ஒன்றை அப்படியே பிடித்து 
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நகங்களிலே கோத்துக்கொண்டு, புலியை அடித்து, யானையின்‌ 
மஸ்தக்த்தைப்‌ பிளந்து அவற்றின்‌ தோல்களை உரித்து மேலே 
போட்டுக்கொண்டு வந்தால்‌ எப்படி இருக்கும்‌? அப்படிப்பட்ட 
அங்கம்பேர்ல இருக்கிறார்‌ பகவான்‌. இவர்‌ நமக்கு ஸ்வாதீன 
மாகப்‌ போய்விட்டால்‌ நமக்குப்‌ பயம்‌ என்பது ஏது? 


set aus Hs A? 
குஹரே பஞ்சமுகோஸ்தி மே குதோ பீ:? 
ஒரு பெரிய சிம்மம்‌ வருகிறது என்றால்‌ போதும்‌; 
பிராணிகளும்‌ அப்படியே பயந்து . நடுங்கி ஒடுங்கிப்‌ போய்‌ 
விடும்‌. பிரளய காலத்தில்‌ பஞ்சமுகம்‌ உடைய ஈசுவரனிடத்தில்‌ 
போய்த்தான்‌ சகலமும்‌ ஒடுங்குகின்றன. 

.... பஞ்சமுகம்‌ என்பதற்குச்‌ சம்ஸ்கிருதத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ என்றெ 
அர்த்தத்தோடு, சிங்கம்‌ என்றும்‌ ஓர்‌ அர்த்தம்‌ உண்டு. சிங்கத்‌ 
திற்கு ஐந்து முகங்கள்‌ இருக்கின்றனவா என்று கேட்கலாம்‌? 
இந்த இடத்தில்‌ பஞ்சமுகம்‌ என்பதற்கு அர்த்தம்‌ வேறே: 
வியாகரண சாஸ்திரப்‌ பிரகாரம்‌ : “பஞ்ச்‌ என்றால்‌ விஸ்தாரம்‌ 
என்று பொருள்‌. 
முகம்‌ மாத்திரம்‌ நன்றாக விரிந்து பெரிதாகவும்‌ உடம்பு 
ஓடுங்கிச்‌ சிறுத்தும்‌ இருப்பதனால்‌ அதற்குப்‌ பஞ்சமுகம்‌ என்று. 
பெயர்‌ உண்டாயிற்று. பிடரி மயிரோடு சங்கத்தின்‌ முகம்‌ 
பெரிதாக இருக்கிறது. உடம்போ சிறுத்து ஒடுங்கி இருக்‌ 
றது. இதுபோலவே பஞ்ச பாத்திரம்‌ என்பதற்கு ஐந்து பாதி 
திரங்கள்‌ என்று அர்த்தம்‌ அல்ல. பஞ்ச என்பதற்கு விஸ்‌ 
தார்ம்‌ என்று அர்த்தம்‌. தலைப்பக்கம்‌ நன்றாக விரிந்தும்‌ உடலி 
இறுத்தும்‌ இருக்கிற பாத்திரம்‌ பஞ்சபாத்திறம்‌. 

தல்‌ கானின்‌ எ கனி எ 
குஹரே பஞ்சமுகோஸ்தி மே குதோ பீ:? 
என்பதற்கு இரண்டு விதமான அர்த்தம்‌ சொல்லலாம்‌. “குகை 
யில்‌ சிங்கம்‌ இருக்கும்போது என்ன பயம்‌?” என்பது ஒன்று: 
கு ஈசுவரன்‌ என்று அர்த்தம்‌ பண்ண 


லாம்‌, “அவன்‌ கையில்‌ மான்‌ இருக்கிறது. மார்பில்‌ யானைத்‌ 
குகை என்பது இருதயாகாசம்‌; 


சகலப்‌ 


அத்தகைய ஈசுவரன்‌ என்னுடை 
"இல்‌ வீற்றிருக்கும்போ ச 
ஒரு வகையில்‌ பொருள்‌ கொள்ளலாம்‌. 


காணா: கள்‌ ண்ண ளனிணள$ு; | 


ஜின்‌ கொளின்‌ அகும்‌ கள்ளன்‌ எ னி எ: ப 


Jy 
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கரலக்ஈம்ருக: கரீந்த்ரபங்கோ 
க௩ஸார்தூலவிகண்டகோஸ்தஜந்து: | 
கிரிமோ விஸதாக்ருதிற்ச௪ சேத: 
குஹரே பஞ்சமுகோஸ்தி மே குதோ பீ: | 
வகர மூர்த்தியாக, பிக்ஷ£டன மூர்த்தியாக, இப்பேர்ப்‌ 
பட்ட கோலத்தோடு அவதாரம்‌ பண்ணின ஈசுவரனை இருதயத்‌ 
தில்‌ வைத்துக்கொண்டால்‌ பயம்‌ ஏது? கள்‌ ஜி 1 
இப்படிச்‌ சங்கராசார்யரவர்கள்‌ சிவானந்தலஹரியில்‌ 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌. ஈசுவரனேதான்‌ அவர்‌. நம்‌ 
முடைய பயங்களை எல்லாம்‌ போக்க அவர்‌ அவதாரம்‌ பண்‌ 
ணினார்‌. அந்தப்‌ பய நிவிருத்திக்கு வழி என்ன என்பதை 
நமக்கு உபதேசிக்க இப்படித்‌ தம்மையும்‌ நம்மைப்‌ போலப்‌ 
பயப்படுபவரைப்‌ போல்‌ வைத்துக்கொண்டு பேஅுதறோர்‌' 
ஜனங்களிடத்தில்‌ ஏற்பட்ட பரம காருண்‌ யத்‌ தனலே இப்‌ 
படி ஸ்தோத்திரம்‌ செய்து கொடுத்திருக்கிறார்‌: நம்முடைய 
க்ஷ்டம்‌;. துக்கம்‌, பயம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ போக்குபவர்‌ ஸ்வாமி 
தான்‌... அந்த: . ஸ்வாமியை நாம்‌ நம்முடைய. இருதயத்திலே 
வைத்துச்‌ சதா தியானம்‌. செய்துகொண் டிருந்தால்‌. நமக்குப்‌ 
பய்நிவிருத்தி, பயத்தை உண்டுபண்ணும்‌ மிருத்யு நிவிருத்தி 
எல்லாம்‌ ஏற்பட்டுவிடும்‌. தியி: 1- குதோ பீ:?? என்று 
நாமும்‌ கேட்கலாம்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை. 


முடிவான நிலை 


வேதாந்தம்‌ என்ற ஒரு வார்த்தை அடிக்கடி நம்‌ காதில்‌ 
விழுகிறது. யாராவது எந்த உண்மையையாவது பேச்சுவாக்கில்‌ 
சொன்னாலுங்கூட, **என்னடா வேதாந்தம்‌ பேசுகிறாய்‌?” என்று 
பரிகாசம்‌ செய்வதற்கும்‌ அந்த வார்த்தை உபயோகப்பட்டு 
வருகிறது: , பகவான்‌ அர்ஜுனனுக்கு உபதேசம்‌ செய்த ல 
யிலும்‌ வேதாந்தம்‌ என்ற வார்த்தை வருகிறது. 

செக data என 
வேதாந்தக்ருத்‌ வேதவிதேவ சாஹம்‌ 
என்று பகவான்‌ சதையில்‌ தம்மைப்பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 
அந்தம்‌ என்றால்‌ முடிவு என்று அர்த்தம்‌. வேதாந்தம்‌ 

என்றால்‌ வேதத்தினுடைய முடிவு என்று அர்த்தம்‌. முடிவில்‌ 
சொல்வதுதான்‌ தீர்மானம்‌. ஒரு பத்திரிகையில்‌ வந்திருக்கும்‌ 
ஒருவருடைய பிரசநிகம்‌ அல்லது கட்டுரையைப்‌ படித்து அவர்‌ 
என்ன சொல்கிறார்‌ என்பதைத்‌ தெரிந்துகொள்ள வேண்டு 
மென்று ஆசைப்படுகிறோம்‌? அவர்‌ நிறைய எழுதியிருக்கிறார்‌. 
எல்லாவற்றையும்‌ படிக்க நேரம்‌ இல்லை. அதனால்‌ 
சட்டென்று அதனுடைய கடைசிப்‌ பாராவைப்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. முதலில்‌ கொஞ்சம்‌ பார்த்துவிட்டு அப்புறம்‌ 
கடைசியில்‌ இருப்பதைப்‌ படித்துவிட்டால்‌ போதும்‌. அவர்‌ 
அந்தக்‌ கட்டுரையில்‌ அல்லது பிரசங்கத்தில்‌ என்ன சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌ என்பது ஒரு விதமாகத்‌ தெரிந்துவிடும்‌ அறம்பத்‌ 
தையும்‌ முடிவையும்‌ படித்துவிட்டே அதில்‌ என்ன விஷயம்‌ 
' இருக்கும்‌ என்று தீர்மானம்‌ பண்ணிவிடலாம்‌. 


நர 
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அந்த மாதிரி வேதத்தி 
வேண்டும்‌; முடிவையும்‌ பார்க்க 
ஊரைச்‌ சுற்றுவது போல இருந்தாலு! 
சொல்லப்‌ போகிறது என்பதற்கு ஏற்ற குறிப்புக்‌ கொஞ்சம்‌ 
இருக்கும்‌. கடையில்‌ பார்த்தால்‌ தெளிவாகத்‌ தெரிந்து 
போகும்‌. ஆரம்பத்தை உபக்ரமம்‌ என்றும்‌, முடிவை உபஸம்‌ 
ஹாரம்‌ என்றும்‌ சொல்வார்கள்‌. இரண்டையும்‌ பார்த்தால்‌ 
அந்த ஒரு புஸ்தகம்‌ முழுவதும்‌ எதைத்‌ தீர்மானிக்றெது என்ப 
தைத்‌ தெரிந்துகொண்டு விடலாம்‌. நடுவிலே அநேக விஷயங்கள்‌ 
அந்தத்‌ தீர்மானத்திற்கு ஆதாரமாக, உதாரணமாக, விளக்க 
மாக இருக்கும்‌. உபக்ரமமும்‌ உபஸம்ஹாரமும்‌ ஒரே விஷயத்‌ ' 
தைக்‌ குறித்தால்‌ அதைப்பற்றித்தான்‌ நடுவில்‌ மிகவும்‌ விரிவாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌ என்று தீர்மானம்‌ செய்துவிடலாம்‌. 


சர்க்கார்‌அநேக ௪ட்டங்கள்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. ஆனால்‌ அந்தச்‌ 
சட்டத்தின்‌ அபிப்பிராயங்களைப்பற்றி அநேகச்‌ சிக்கல்கள்‌ வரும்‌ 
போது அந்தச்‌ சட்டத்திற்கே வியாக்கியானம்‌ பண்ணச்‌ சட்டம்‌ 
வ்குப்பார்கள்‌: லா ஆப்‌ இன்டர்ப்ரடேஷன்‌” என்பார்கள்‌. 


னுடைய ஆரம்பத்தைப்‌ பார்க்க 
வேண்டும்‌. ஆரம்பம்‌ கொஞ்சம்‌ ‘ 
லும்‌ இன்ன விஷயத்தைச்‌ 


்‌ வேதம்‌ என்பது நம்‌ எல்லோருக்கும்‌ பொதுவான சட்டம்‌. 
அது அநாதிகாலமாக வந்தது. எல்லை இல்லாதது. ஆதி அந்தம்‌ 
இல்லாத நித்தியமான சட்டம்‌ (Eternal Law). தேசம்‌, காலம்‌ 
என்கிற வரையறை அதற்கு இல்லை. சுவாமியும்‌ அப்படித்தான்‌ 
இருக்கிறார்‌. அவர்‌ ஆதி அந்தம்‌ இல்லாதவர்‌; கரலம்‌, தேசம்‌ 
இவற்றுக்கு உட்படாதவர்‌. அவருக்கு: எப்படி எல்லை கிடை 
யாதோ அதே மாதிரிதான்‌ அவரது சட்டமாகிய வேதத்திற்கும்‌ 
எல்லை கிடையாது. வேத வாக்கியம்‌, காலத்தனலோ இடத்‌ 
தினாலோ ஒரு போதும்‌ மாறுவதில்லை. அதனால்தான்‌ யாராவது 
ஒருவன்‌ ஒன்று சொன்னால்‌, “நீ சொல்வது என்ன வேதவாக்கோ?? 
என்று கேட்கிறோம்‌. வேத வாக்கியம்‌ என்றால்‌ மாறாதது என்று 
வைத்துக்கொண்‌ டிருக்கிறோம்‌. ன சோர 

புகழேந்திப்‌ புலவர்‌ மகாவிஷ்ணுவைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்‌ 
போது, 

“வேதத்தின்‌ 

முன்நின்றான்‌; வேழம்‌ முதலே எனஅழைப்ப 

என்‌என்றான்‌ எங்கட்‌ கிறை”* 
என்று சொல்கிறார்‌. வேதம்‌ அநாதியானது; ஆனதாலே வேதத்‌ 
தின்‌ முதலில்‌ நின்றான்‌ சுவாமி என்கிறார்‌. வேழம்‌-யானை: ஆதி 
வர்ன வேதத்திற்கும்‌ ' மூலமான விஷ்ணுவை, *ஆதிமூலமே/* 
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என்று யானை அழைக்க அவர்‌ வந்தார்‌. அதனால்‌ சுவா மிதான்‌ 
எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலம்‌. வேதத்திற்கும்‌ அவர்‌ முதல்‌ : ஆசாமி; 
யார்‌ முதல்‌ ஆசாமியோ: அவர்தாமே .சட்டத்திற்கும்‌ மூலமாக 
இருப்பார்‌? . . 


“வேதத்தில்‌ என்ன சொல்லப்படுகிறது? 
உட ஏ தட்டப்‌ எனி ல்‌ எ எ: | 

யோ வேதாதெள ஸ்வர: ப்ரோக்தோ ப 
ர ரர ன ரோ ்‌ வேதாந்தே ச௪ ப்ரதிஷ்டித : | 
*.. பரம்பொருளே உறுதி செய்யப்படுவதாகச்‌ சுருதி ஆரம்பத்‌ 
. இலும்‌ முடிவிலும்‌ சொல்கிறது. இந்த மந்திரத்தைத்தான்‌ 
ஆசார்யார்களைப்‌ பார்க்கிறபோது, அவர்களுக்குப்‌ பூர்ணகும்பஜ்‌ 
தைக்‌ கொடுத்துச்‌ சொல்கிறபோது சொல்லிக்கொண்டு 
வருகிறோம்‌. ன க, ர த 

வேதத்தின்‌ வாக்கியம்‌ ஒன்று இருக்கிறது, அத்தியாயம்‌ 
ஒன்று. இருக்கிறது. அதிலே என்ன அபிப்பிராயம்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது என்பதை எப்படித்‌ தெரிந்துகொள்வது? எந்தத்‌ 
தீர்மானத்தை வலியுறுத்த . அது ஏற்பட்டிருக்கிறது எனதி 
தெரிந்துகொள்ள வேண்டுமென்றால்‌ என்ன செய்வது? வேதத்தை 
அர்த்தம்‌ செய்வதற்குச்‌ சில விதிகள்‌ இருக்கின்றன. அவற்றை 
மீமாம்ஸா சாஸ்திரம்‌ சொல்கிறது வேதம்‌ என்றெ சட்டத்திற்கு 
“லா ஆப்‌ இன்டர்ப்ரடேஷன்‌' ' மீமாம்சைதான்‌: அதில்‌ 
வேதத்தை அர்த்தம்‌ செய்துகொள்ளச்‌ சல வழிகள்‌ ஏற்படுத்தி 
விருக்கிறார்கள்‌. 'உபக்ரமம்‌, உபஸம்ஹாரம்‌, அப்யாஸம்‌, அயூர்‌ 
வதா, பலன்‌, அர்த்தவாதம்‌-உபபத்தி' என்று பாகுபாடு செய்யப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. 
்‌ வேதத்தின்‌ ஆரம்பமும்‌ முடிவும்‌ ஒரே விஷயமாக இருக்‌ 
றது. ஆரம்பம்‌ ஒன்று. இருந்து முடிவு வேறாக இருந்தால்‌ 
நிச்சயமாக இது எதைத்‌ தீர்மானிக்கிறது என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ 
தோன்றலாம்‌. வேதத்தின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ என்ன பதம்‌ இருகி 
இறதோ அதுவே வேதத்தின்‌ முடிவிலும்‌ இருக்கிறது: ஆகவே 
இதன்‌ இரண்டுக்கும்‌ நடுவில்‌ ஆயிரம்‌ சமாசாரம்‌ சொல்லி 
யிருந்தாலும்‌ இந்த ஆயிரம்‌ ௪மாசாரமும்‌ அந்த ஒன்றைத்‌ 
இர்மானிக்கத்தான்‌ வந்திருக்கின்றன என்று சந்தேகம்‌ இல்லா 
மல்‌ சொல்லிவிடலாம்‌. இதற்குத்தான்‌, *உபக்றமம்‌, உபஸம்‌ 
ஹாரம்‌” என்று பெயர்‌. ன 

ஓர்‌ உபத்நியாசத்திலோ ஒரு கட்டுறையிலோ ஒரே விஷயத்‌ 
தைத்‌ திருப்பித்‌ திருப்பிச்‌ சொல்லிக்கொண். டிருந்தால்‌, அம்‌ 
பழிச்‌ சொல்லப்படுகிற விஷயத்தைத்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணூவதறி 
காகத்தான்‌ . அந்த உபந்நியாசம்‌, அதீத வியாசம்‌ என்று இர்‌ 


ய 


ஆ 
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மானித்துவிடலாம்‌. பிரசங்கம்‌ -. எதைப்பற்றி என்று” தெரி 
யாது; அழைப்பைப்‌ பார்க்கவில்லை; நோட்டீஸ்‌ போடவில்லை: 
ஆரம்பித்துப்‌ பதினைந்து நிமிஷம்‌ : கழித்துத்தான்‌ நாம்‌ வந்‌ 
தோம்‌. அந்தப்‌ பீரசங்கத்தின்‌ நடுவில்‌ அநேக சமாசாரங்களைச்‌ 
சொல்கிறார்‌. ஆனாலும்‌ எது திருப்பித்‌ திருப்பிச்‌ சொல்லப்படு 
கிறதோ அதுதான்‌ அந்தப்‌ பிரசங்கத்தின்‌ தீர்மானம்‌. என்று 
முடிவு செய்யலாம்‌. ஒன்றை அடிக்கடி திருப்பித்‌ திருப்பிச்‌ 
செய்வதுதான்‌ அப்யாஸம்‌. ஏதாவது ஒன்றை மனனம்‌ பண்ண 
வேண்டுமென்றால்‌ திருப்பித்‌ திருப்பி உருப்‌ போடுகிறோம்‌. 
அப்பியாஸம்‌: தண்டால்‌ முதலியன '்‌ போடுகிறார்கள்‌. அது 
அப்பியாஸம்‌. அப்படி ஒரு விஷயத்தைத்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணுவ 
தற்கு உபயோகப்படுவது., அப்யாஸ: . (ஏஏ): . திருப்பித்‌ 
திருப்பிச்‌ சொல்லப்படும்‌ விஷயந்தான்‌ அதன்‌ முடிவான 
தீர்மானம்‌ என்று தெரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. . க 
இன்னொன்று-அபூர்வதா (ரள). ஒரு பிரசங்கத்தை 
முதல்‌ நாள்‌ கேட்டிருக்கிறோம்‌. மறுநாள்‌ கேட்கிறோம்‌. இன்றும்‌ 
கேட்கிறோம்‌. - நேற்று, நேற்றுக்கு முந்தின நாள்‌ சொன்ன 
விஷயங்களை இன்றைக்கும்‌ சொல்லலாம்‌. இருந்தாலும்‌ இது 
வரைக்கும்‌. சொல்லாத சமாசாரம்‌ இன்றைக்கு ஏதாவது 
சொன்னால்‌ அதுதான்‌ இன்றைப்‌ பேச்சின்‌ தீர்மானம்‌. இது 
வரைக்கும்‌ சொல்லாத ஒன்றை இன்றைக்கு அதிகப்படியாகச்‌ 
சொன்னால்‌ அதிகப்படியாகச்‌ சொல்கிற புது விஷயந்தான்‌ 
இன்றைப்‌ பிரசங்கத்தின்‌ முக்கியமான தீர்மானம்‌ என்று 
தெரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. நடுவில்‌ என்ன என்ன சமா 
சாரிகள்‌ சொன்னாலும்‌ அவை எல்லாம்‌ இந்த ஒன்றுக்கு அநு 
குணமானவையே. இப்படி ஒரு விஷயத்தைத்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணு 
வதற்கு உபயோகப்படுவது *அபூர்வதா? (புதிதாகச்‌ சொல்லப்‌ 
படும்‌ விஷயம்‌). 
இப்படியேதான்‌ புஸ்தகத்தில்‌ அநேக விஷயங்கள்‌ சொல்லி 
யிருந்தாலும்‌ எதற்குப்‌ பலன்‌ சொல்லியிருக்கறதோ, “இப்படிசி 
செய்தால்‌ இன்ன பலன்‌ வரும்‌” என்று சொல்லியிருக்கிுறதோ 
அதுதான்‌ அந்தப்‌ புஸ்தகதிதின்‌ தீர்மானம்‌ என்று தெரிந்து 
கொள்ள. வேண்டும்‌. இதற்குத்தான்‌ *பலம்‌' (ஒன) என்று 
பயர்‌. ்‌ ட்ட 


அநேக சமாசாரங்களைச்‌ சொல்லிக்கொண்டு வருகிறோம்‌. 
நடுவில்‌ ஒரு கதை சொல்லி ஒன்றைப்பற்றித்‌ தோத்திரம்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌. எதைப்பற்றித்‌ தோத்திரம்‌ பண்ணுகிறரோமோ 
அந்த விஷயந்தான்‌ பிரதானம்‌. அதைச்‌ சொல்வதற்காகத்தான்‌ 
கதை எல்லாம்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது என்று: தீர்மானம்‌ 
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பண்ணிவிடலாம்‌. கதைகளை ஆதாரமாகச்‌ சொல்லி ஒன்றைத்‌ 
தோத்திரம்‌ பண்ணுவதற்கு, “அர்த்த்வாத:' (ஏஏஏா8:) என்று 
பெயர்‌. இதன்‌ மூலமும்‌ தீர்மானத்தைக்‌ கண்டுபிடித்துவிடலாம்‌. 
ஒன்றைச்‌ சொல்லி அதற்குக்‌ காரண நிரூபணம்‌, பொருத்தம்‌ 
முதலியவை விளக்கப்பட்டிருந்தால்‌ அந்த விஷயந்தான்‌ அந்த 
வியாசத்தின்‌ முக்கியமான கருத்து என்று கொள்ளலாம்‌. இந்த 
முறைக்கு 'உபபத்தி” என்று பெயர்‌. 


ணி எண்னை எண | 
எள்ளி எ fog என்ட்‌ ப 


உபக்ரமோபஸம்ஹாரெள அப்யாஷஸோபூர்வதா பலம்‌ | 

அர்த்தவாதோபபத்தீ ௪ லிங்கம்‌ தாத்பர்யநிர்ணயே || 
ன்று இந்த ஆறு விதமான லிங்கங்களினால்‌ ஒன்றைத்‌ தீர்மானம்‌ 
செய்துகொள்ளலாம்‌ என்று மீமாம்ஸா சாஸ்திரத்தில்‌ சொல்லப்‌ 
படுகிறது. இதற்குத்‌ தாத்பர்யலிங்கம்‌ என்று பெயர்‌. சம்ஸ்‌ 
கிருதத்தில்‌ “லிங்கம்‌” : என்றால்‌ அடையாளம்‌ என்பது ஒரு 
பொருள்‌. குறி என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. குறிப்பு என்றும்‌ சொல்வ 
அண்டு. ஒர்‌ உபந்நியாசமோ ஒரு புஸ்தகமோ எந்தத்‌ தீர்மா 
னத்தைச்‌ சொல்கிறது, எந்த முடிவை வற்புறுத்துகிறது என்‌ 
பதை இந்த ஆறு விதமான குறிப்புக்களை வைத்துக்கொண்டே 
நாம்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணிவிடலாம்‌. 
I வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட ஒரு வாக்யெமோ ஓர்‌ அத்தி 
யாயமோ எந்த விஷயத்தைத்‌ தீர்மானிக்றெது என்பதைக்‌ 
கண்டுபிடிக்க இந்த ஆறு தாத்பர்ய லிங்கங்களைக்‌ கொண்டே, 
ஆறு விதமான குறிப்புகளைக்‌ கொண்டே, தீர்மானம்‌ செய்து 
“கொள்‌ என்று சொல்கிறது மீமாம்ஸா நியாயம்‌. 


இந்த ஆறு குறிப்புக்களும்‌ ஒன்றில்‌ இருந்துவிட்டால்‌ சந்‌ 
தேகம்‌. இல்லாமல்‌ அது இன்னதைத்தான்‌ தீர்மானிக்றெது 
என்று கண்டுபிடித்துவிடலாம்‌. ஒன்று இருந்தாலும்‌ போ தும்‌. 
ஒரே. விஷயத்தில்‌: ஆறு லிங்கங்களும்‌ இருந்தால்‌ சந்தேகமின்றித்‌ 
'தெளிவாகத்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணலாம்‌. 
. அந்தச்‌. சட்டப்பிரகாரம்‌ வேதத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ வேதத்‌ 
இல்‌ ஆரம்பந்தான்‌ அதன்‌ முடிவாக இருக்கிறது. வேதத்தில்‌ 
ஆரம்பத்தில்‌ இருக்கும்படியான ஒரு ஸ்வரமே அந்தத்திலும்‌ 
இருப்பதனால்‌ அதுதான்‌ வேதத்தின்‌ முடிவு என்று தீர்மானம்‌ 
பண்ணிவிடுகிறோம்‌: 

்‌ ,சம்ஸ்கிருதத்திலே இதம்‌: என்றால்‌ ்‌ இ என்று அர்த்தம்‌. 
* அத: 'ள்ன்றால்‌ அது என்று அர்த்தம்‌. . அத்‌ என்பது போலத்‌ 


முடிவான நிலை 97 


“தத்‌” என்று ஒரு வார்த்தை இருக்கறது: இது என்பதைச்‌ 
சுட்ட “ஏதத்‌” என்று ஒரு வார்த்தை இருக்கறது. இதம்‌, 
அத:, ஏதத்‌, தத்‌ என்ற நான்கு பதங்களுக்கும்‌ அர்த்தம்‌ சப்த 


புஸ்தகத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. து 
. ன ஏல்‌ 
_ இதமஸ்து ஸந்நிக்ருஷ்டம்‌ . த 
இதம்‌ என்றால்‌ நமக்குக்‌ கிட்டே இருப்பது; நேரே இருப்‌ 
பது, எதிராக இருப்பது என்று அர்த்தம்‌. | - 
எனின்‌ dad Ean | 
ஸமீபதரவர்த்தி சைததோ ரூபம்‌ 
நமக்கு எதிராகக்‌ கண்முன்னால்‌ இருப்பது இதம்‌. அதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மிகவும்‌ கிட்ட இருப்பது ஏதத்‌, 
எஎஎஏ கம்‌ 
அதஸஸ்து விப்ரக்ருஷ்டம்‌ 
_ அத? என்பது தூரத்தில்‌ இருப்பது. 


என்‌ TOR நி ப 
ததிதி பரோக்ஷே விஜாரீயாத்‌ | ப 

குத்‌ என்பது நமக்குத்‌ தெரியாமல்‌ மறைவில்‌ இருப்பது? 

தமிழிலேகூட, “இது” என்றால்‌ அருகில்‌ இருப்பதையும்‌ 
ஏஅது' என்றால்‌ தூரத்தில்‌ இருப்பதையுந்தான்‌ குறிக்கின்றன; 
அப்படித்தான்‌ ஸம்ஸ்கிருதத்திலும்‌ இதம்‌” என்றால்‌ சமீபத்‌ 
தில்‌ இருக்கற ஒன்றைக்‌ குறிக்றைது. “அத:” என்றால்‌ தூரத்‌ 
இல்‌ இருக்கும்படியான ஒன்றைக்‌ குறிக்கிறது. 
ஐந்தாறு மைல்களுக்கு ஒரு மொழியாக அநேக மொழிகள்‌ 
இருந்தாலும்‌, இந்த மொழிகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கொஞ்சம்‌ 
அலசிப்‌ பார்த்தால்‌ - தமிழ்‌, மலையாளம்‌, 
கிருதம்‌, லாட்டீன்‌, க்ரீக்‌, இங்கிலீஷ்‌-எல்லா மொழிகளுக்கும்‌ 
பொதுவான ஓர்‌ உறவு இருப்பதைப்‌ பார்க்கலாம்‌. ட்டா 
.... *ததி” என்றால்‌ அது என்று அர்‌ 
எது வெகு தூரத்தில்‌ இருக்கிறதோ 
விஜாநீயா?" (எல்‌ ளி வெகு காரத்தில்‌ இருக்‌ 
தஇறதே அதுதான்‌ சுவாமி” என்று அர்த்தம்‌ சொல்லிவிம்‌. 
டார்கள்‌. அதுதான்‌ "தத்துவம்‌? என்று வேதத்தின்‌ “அந்தத்‌ 
திலே - வேதாந்தத்‌ தலே-சொல்கிறது. ந இ 

புருஷத்துவம்‌, மகத்துவம்‌ என்று அநேக்‌ வார்த்தைகள்‌ 
இருக்கின்றன. அவற்றின்‌ கடைசியில்‌ எல்லாம்‌ இருக்கும்படி: 


x 


த்தம்‌ என்று சொன்னேன்‌ 
அதுதான்‌ அது. “அதிதூரே 
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யான “த்வம்‌” என்பதற்குத்‌ “தன்மை” என்று பொருள்‌? மகத்‌ 
இன்‌ தன்மை மகத்துவம்‌. தத்துவம்‌ என்றால்‌ “தத்‌*தினுடைய 
தன்மை என்று பொருள்‌. தத்துவ விசாரம்‌, தத்துவ ௨ப 
தேசம்‌ என்பவற்றிற்குத்‌ தத்தினுடைய தன்மையை விசாரிப்‌ 
பது, தத்தினுடைய தன்மையை உபதேசம்‌ செய்வது என்று 
தான்‌ பொருள்‌. ்‌ 

வெகு தூறத்தில்‌ இருக்கும்படியானதுதான்‌ தத்‌. வெகு 
தூரத்தில்‌ இருக்கிறவனை *அதோ” என்று காட்டுகிற விரலுக்கு- 
பெரிய ஆளை-பெருமாளைக்‌ காட்டுகிற விரலுக்கு “ஆள்காட்டி 
விரல்‌” என்று பெயர்‌. 


ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ ஆள்காட்டி விரல்‌ என்று பேர்‌ இல்லை: 
துர்ஜனி என்று பெயர்‌. தர் ஜனம்‌ என்றால்‌ அதட்டுகிறது என்று 
அர்த்தம்‌. “இதோ பார்‌-உம்‌!” என்று அதட்டுறெபோது இந்த 
விரலைத்தான்‌ காட்டுகிறோம்‌; அல்லவா? அதனால்‌ *தர்ஜனி” என்‌ 
டூர்கள்‌. அந்தப்‌ பெயரைவிட மிகவும்‌ பொருத்தம்‌ “ஆள்‌ 
காட்டி விரல்‌” என்றெ பேர்தான்‌. த 

தூரத்திற்கு எல்லாம்‌ தூரத்தில்‌ இருக்கிறவர்‌ சுவாமி. 
அவரை, “தத்‌-அது” என்று காட்டுற விரல்‌ இது. வேதம்‌, 
“தத்‌” என்று பரம்பொருளைக்‌ குறிக்கிறது. . . 
... தூரத்திற்கு எல்லாம்‌ தூரமாக ஸ்வாமி இருக்‌இருர்‌: * 
என்றால்‌ நமக்கு அதனால்‌ என்ன பயன்‌? **அப்படி இல்லை. வெகு 
தூரத்தில்‌ இருக்கிறவர்தாம்‌ மிகவும்‌ அருகிலும்‌ இருக்‌கிருர்‌.”? 
‘ எர எ- தூராத்‌ தாரே அந்திகே ௪” என்று வேதம்‌ 
உணர்த்துகிறது. 


.. கல்யாணம்‌ ஆகவேண்டிய பெண்‌ ஒருத்தி இருந்தாள்‌] 
அவளுடைய பெற்றோர்‌ ஒரு பையனைப்‌ பார்த்து அவனுக்கு 
அவளைக்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்கொடுக்கத்‌ தீர்மானித்திருந்‌ 
கார்கள்‌? ஆனால்‌ அந்தப்‌ பெண்‌, “புருஷர்களில்‌ எல்லாம்‌ 
உயர்ந்தவன்‌ எவனோ அவனைத்தான்‌ நான்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்வேன்‌” என்று பிடிவாதம்‌ பண்ணினாள்‌. அவர்களும்‌, 
உன்‌ இஷ்டப்படியே போ” என்று விட்டுவிட்டார்கள்‌. 

அந்தப்‌ பெண்‌, *புருஷர்களுக்குள்ளேயே உயர்ந்தவன்‌ ராஜா 
தான்‌. : கல்யாணம்‌: பண்ணிக்கொண்டால்‌ அவனைத்தான்‌ 
கல்யாணம்‌ பண்ணிக்கொள்வேன்‌” என்று தீர்மானம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டு, அவ்வூர்‌ ராஜா பின்னாலேயே - அவன்‌ எங்கே போனா 
அம்‌ - போய்க்கொண்‌ டிருநீதாள்‌. என்றைக்காவது, **நீ ஏன்‌ 
என்‌ பின்னாலேயே வருகிறாய்‌?” என்று . ராஜா கேட்டால்‌, 
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₹*புருஷர்களுக்குள்ளேயே உயர்ந்தவனைத்தான்‌ நான்‌ கல்யாணம்‌ 
பண்ணிக்கொள்வது என்று இர்மானித்துவிட்டேன்‌. நீதான்‌ 
உயர்ந்தவன்‌ என்பது என்‌ அபிப்பிராயம்‌. என்னை மணந்து 
கொள்‌” என்று சொல்வது. அவன்‌ மணந்துகொண்டால்‌ 
மணந்துகொள்ளட்டும்‌; இல்லாவிட்டால்‌ கல்யாணம்‌ ஆகாம 
லேயே செத்துப்‌ போனாலும்‌ போகிறது என்று தீர்மானம்‌ 
பண்ணிக்கொண்டு அந்த ராஜாவுக்கும்‌ பின்னாலேயே போய்க்‌ 
கொண்‌ டிருந்தாள்‌. பட்‌ 
ஒரு நாளைக்கு ராஜா பல்லக்கில்‌ போய்க்கொண் டிருந்த 
போது ஒரு சாமியார்‌ எதிரே வந்தார்‌. ராஜா பல்லக்கை ' 
விட்டுக்‌ ழே இறங்கி அந்தச்‌ சாமியாருக்கு நமஸ்காரம்‌ 
பண்ணிவிட்டுத்‌ திரும்பவும்‌ பல்லக்கில்‌ ஏறிக்கொண்டு போனான்‌. 
. இதை அந்தப்‌ பெண்‌ பார்த்தாள்‌. “அடடா! ராஜாதான்‌ 
ஏமாந்து போய்விட்டேனே! ராஜாவைக்‌ காட்டிலும்‌ உயர்ந்த 


வர்‌ சாமியார்போல்‌ . இருக்கிறதே. கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ 


கொண்டால்‌ இந்தச்‌ சாமியாரைத்தான்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌” என்று தீர்மானம்‌ பண்ணிக்கொண்டு 
அந்தச்‌ சாமியார்‌ பின்னாலேயே சுற்ற ஆரம்பித்துவிட்டாள்‌. 
I அந்தச்‌ சாமியாரோடு போகும்போது ஒரு நாள்‌ அவர்‌ 
தெருக்கோடியில்‌ ஓர்‌ ஆலமரத்தடியில்‌ இருந்த பிள்ளையாருக்கு 
முன்‌ நின்று குட்டிக்கொண்டு தோப்புக்கரணம்‌ போடுவதை 
அவள்‌ பார்த்தாள்‌. “சாமியாரைவிடப்‌. பெரியவர்‌, உயர்ந்தவர்‌ 
இந்தப்‌ பிள்ளையார்தாம்‌ போல்‌ இருக்கிறது. : சரி, பிள்ளையா 
ரைத்தான்‌: கல்யாணம்‌ பண்ணிக்கொள்ள வேண்டும்‌” என்று 
தீர்மானம்‌ பண்ணிக்கொண்டாள்‌. சாமியாரோடு போகாமல்‌ 
அந்தப்‌ பிள்ளையாருக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ உட்கார்ந்துவிட்டாள்‌- 
அவளைத்‌ தவிர அந்தப்‌ பிள்ளையாரிடம்‌ யார்‌ அடிக்கடி வரப்‌ 
போகிருர்கள்‌!! அவர்‌ இருக்கும்‌ இடம்‌ கோயில்கூட இல்லை; 
மரத்தடி. தெருவோடு போகிற நாய்‌ ஒன்று அந்தப்‌ பிள்ளாயார்‌ 
மேலே காலைத்‌ தூக்கிக்கொண்டு சிறுநீர்‌ பெய்தது: அதைப்‌ 
பார்த்தவுடன்‌, “அடடா! இந்தப்‌ பிள்ளையாரையும்விட உயர்ந்‌ 
த்து இந்த நாய்தான்‌' என்று அந்த நாயைத்‌ துரத்திக்கொண்டு 
அவள்‌ போக ஆரம்பித்துவிட்டாள்‌. த்‌: . 

தெருவில்‌ ஓடுகிற அந்த நாயை ஒரு பையன்‌ கல்லால்‌ 
அடித்தான்‌. அது வள்‌ வள்‌” என்று குரைத்துக்கொண்டு 
ஓடிவிட்டது. ர 

ஏண்டா அந்த நாயை அடித்தாய்‌??? என்று அந்தப்‌ 
பையனை .ஒருவன்‌ பிடித்துக்கொண்டு அதட்டினான்‌: 


கித்‌ சென்னை உபந்நியாசங்கள்‌ 


Li 


ட்ட. நாயைக்‌ காட்டிலும்‌. நாயை அடித்தவன்‌ பெரியவன்‌ 
என்று எண்ணினேன்‌. - அடித்தவனையே திருப்பி அடிக்கிற 
இவன்தான்‌ - ்‌ உயர்ந்தவன்‌” என்று தீர்மானம்‌ பண்ணிவிட்‌ 
டாளாம்‌ அந்தப்‌ பெண்‌. 

க 
கடைசியில்‌ கண்டுபிடித்த அந்தப்‌ பிள்ளைதான்‌ அவளுடைய 
அப்பா அம்மா: முதலில்‌ அவளுக்குத்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணியிருந்த 
பிள்ளை. “வெகு தூரத்தில்‌ யாரோ இருக்கிறான்‌, இருக்கிறான்‌” 
என்று எண்ணிக்கொண்டே சுற்றினாள்‌. கடைசியில்‌ அவன்‌ 
அவள்‌ அருகிலேயே இருந்தவனாகப்‌ போய்விட்டான்‌. இப்படி 
லெளகிகமாக ஒரு கதை சொல்வது உண்டு. 


ய்‌ ன்‌ oS க 
்‌ ்‌ “எங்கோ தூரத்தில்‌ இருக்கிறான்‌ சுவாமி என்று ஊரெல்லாம்‌ 
'சுற்றுகிராயே! தெரியாதவரையில்‌ அவன்‌ தூரத்தில்‌ இருப்பவன்‌ 
தான்‌. ஊரெல்லாம்‌ சுற்றினாலும்‌ அவனைப்‌ பார்க்க முடியாது: 
அவன்‌ உன்கிட்டேயே இருப்பவன்தான்‌. “எர எக எ- 
காராத்‌ தூரே அந்திகே ௪. தூரத்திற்கெல்லாம்‌ தூரம்‌, 
அமீபத்திற்கெல்லாம்‌ சமீபம்‌? என்று சுருதி சொல்கிறது. 


த ஹொரைஸன்‌ என்பார்களே, தொடுவானம்‌; இங்கிருந்து 
பார்த்தால்‌ ஆகாசமும்‌ பூமியும்‌ அந்த இடத்தில்‌ சேருவதுபோல 
இருக்கும்‌. அங்கே ஒரு பனைமரம்‌ இருக்கிறது என்று வைத்துக்‌ 
"கொள்ளுங்கள்‌. “அந்தப்‌ பனைமரத்தடிக்குப்‌ போனால்‌ பூமியும்‌ 
வானமும்‌ சேருகிற இடத்தைப்‌ பிடித்துவிடலாம்‌” என்று இங்கே 
யிருந்து பார்க்கிறபோது தமக்குத்‌ தோன்றும்‌. ஆனால்‌ அங்கே 
'போனால்‌ தொடுவானமும்‌ அங்கிருந்து வெகு தூரத்திற்குப்‌ 
போய்விட்டது தெரியும்‌. நாம்‌ போகப்‌ போக அதுவும்‌ போய்க்‌ 
[கொண்டே இருக்கும்‌, “இந்தப்‌ பனைமரத்தடியில்‌ வந்து நின்றால்‌ 
தொடுவானம்‌ வெகு தூரத்திற்குப்‌ போய்விட்டதே. அதைப்‌ 
பிடிக்க "இன்னும்‌ நாமும்‌ போக வேண்டும்‌” என்று போய்க்‌ 
கொண்‌ டிருந்தால்‌ அதைப்‌ பிடிக்க முடியுமா? இந்தப்‌ பணை 
மரத்துக்கு வெகு தூரத்தில்‌ இருந்து பார்க்கும்போது இந்த 
இடத்தில்தான்‌ தொடுவானம்‌ இருப்பதுபோல்‌ இருந்தது. 
இந்த இடத்திற்கு வந்தவுடன்‌ அது நம்மை. விட்டு "இன்னும்‌ 
வெகு தூரத்திற்குப்‌ போய்விட்டது போலத்‌ தெரிகிறது. 
ஆகவே அது எங்கே இருக்கிறது? *நீ இருக்கற இடத்தில்தான்‌ 
இருக்கிறது. நீ இருக்கிற இடந்தான்‌ அது. அப்படி அது அது 
என்று சொல்லப்படுகிற, வெகு தூரத்தில்‌ இருக்கிற சுவாமி 
உன்‌ கிட்டேயே “உன்‌ உள்ளேயே இருக்கிறது.” *தத்‌-த்வம்‌: 
அது நீதான்‌”. என வேதம்‌ உணர்த்துறெது: தத்‌-த்வம்‌ என்ற 


© 
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இரண்டு வார்த்தைகளும்‌ சேர்ந்துதான்‌ தத்துவம்‌ என வப்‌ 
வந்திருக்கிறது: 

“நான்‌ நான்‌. என்று . எதை நினைத்துக்கொண் டிருக்‌ 
கஇருயோ . அந்த அறிவுதான்‌, சுவாமி. அந்தப்‌ பிரகாசம்‌ 
உன்னிடத்தில்‌ இல்லையென்றால்‌ உன்னால்‌ சுவாமி என்றே. 
நினைக்க முடியாது. நான்‌, என்று அறிகிறேன்‌. நான்‌ என்று 
நினைக்கிறேன்‌. . அப்படி நினைக்கிற அறிவு எதுவோ அதுதான்‌, 
வெகு தூரத்தில்‌ இருந்து ஏதோ பண்ணிக்கொண்டு இருக்கறது 


என்று நினைக்கிறாயே - அது - த்வம்‌ நீதான்‌.” 


இதுதான்‌ வேதத்தின்‌ முடிவில்‌ சொல்வது. அந்தத்‌ 
தத்துவத்தைத்‌ தேடித்‌ தேடித்‌ தூரப்‌ போய்க்கொண் டிருக்‌ 
கிறோம்‌. : “நான்‌ தேடுகிறேன்‌' என்று அறியும்படியான சக்தி 
எதுவோ, அந்தச்‌ சக்தியை உனக்குக்‌ கொடுப்பது எதுவோ, 


-அது உன்‌ உள்ளேயே உட்கார்ந்துகொண் டிருக்கிறது; ௮ 


நீதான்‌. *தத்‌ தத்‌ என்று சொல்லும்படியான அந்தச்‌ சுவாமி: 


நீதான்‌” என்று வேதம்‌ சொல்கிறது. 


- வேதத்தின்‌ முடிவில்‌ இருக்கும்படியான பாகத்திற்கு உப 
நிஷத்து என்று பெயர்‌. அது, “இது இது” என்று எதைச்‌ 
சொல்லிக்கொண் டிருக்கிறதோ அந்த இதம்‌ என்பது மூலம்‌ 
இல்லாதது அன்று. மூலம்‌ இல்லாமல்‌ இது என்று ஒன்று 
தோன்றாது. 

விதை இல்லாமல்‌ மரம்‌ தோன்றாது. இவ்வளவு பிரபஞ்‌ 


சத்திற்கும்‌-மலைகள்‌, சமுத்திரம்‌, ஆகாசம்‌, பூமி, மாடு, 


மனுஷன்‌, கோபம்‌, பயம்‌, பிரியம்‌, இந்திரிபங்கள்‌, சக்தி 
இப்படி எல்லாவற்றுக்கும்‌ - இது என்று சுட்டப்படும்‌ எல்லா 
வற்றுக்கும்‌ மூலம்‌ உண்டு. பார்க்கப்படுறெது, நினைக்கப்படு 
கிறது, உஷ்ணம்‌ சீதளம்‌ என்பதாக ஸ்பர்‌சிக்க ப்படுகிறது, 
மனத்தினாலே இந்திரியங்களினாலே ஆராயப்படுகிறது, அநுபவிக்‌ 
கப்படுகிறது - இவை எல்லாவற்றுக்கும்‌ இதம்‌ என்றுதான்‌ 
பெயா்‌. புத்திசாலித்தனம்‌, ஆச்சரியமான காரியங்கள்‌, விஞ்‌ 
ஞானக்‌ கண்டுபிடிப்புகள்‌ - இன்னும்‌ வரப்போகும்‌ விஞ்ஞானக்‌ 
கண்டுபிடிப்புகள்‌, முதலிய எல்லா ம்‌-புலன்களால்‌ அறியப்படுவன 


எல்லாம்‌-ஒரு மூலத்கையே காரணமாக உடையன. மூலம்‌ இல்‌ 


லாது போனால்‌ இது என்கிறது ஒன்றுமே இராது. மூலம்‌ இல்‌ 
லாமல்‌ ஒரு யொருள்‌ கிடையாது. எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஒரு மூலம்‌ 
இருக்கிறது. மனுஷ்ய சரீரம்‌ என்றால்‌ பீஜம்‌ இருக்கறது. 
மரம்‌ என்றால்‌ அதற்கு ஒரு விதை இருக்கறது. மூலம்‌ இல்லாமல்‌ 
ஒன்றுமே. கிடையா து. அதற்கு என்ன. வேண்டுமானாலும்‌ 
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பெயர்‌ வைத்துக்கொள்ளுங்கள்‌. என்ன என்ன சக்தி இருக்‌ 
இறதோ அவ்வளவும்‌ அந்த மூலத்தில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 


... புளியங்கொட்டை முளைக்கிறபோது பார்த்தால்‌ தெரியும்‌. 
முளை கண்டவுடன்‌ அந்த விதையை இரண்டாகப்‌ பிளந்து 
பார்த்தால்‌ அதற்குள்‌ ஒரு மரமே இருப்பது தெரியும்‌. பெரிய 
மரமாக வளரக்கூடிய சக்தி அதனிடத்திலேயே இருக்கிறது. 
எல்லா விதைகளிலும்‌ அப்படியே இருக்கும்‌. என்றாலும்‌ 
புளியங்‌ கொட்டையில்தான்‌ நன்றாக நாம்‌ பார்க்க முடியும்‌. 
உலகத்திற்குள்‌ எவ்வளவு மேதை இருக்கிறதோ, சாமர்த்தியம்‌ 
இருக்கிறதோ அவ்வளவும்‌ அந்த மூலமான சுவாமிக்குள்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. மூலம்‌ இல்லாமல்‌ ஒன்றுமே தோன்றாது. 


வேதம்‌ முரசறைவதாவது, “இது இது என்று . தோன்றும்‌ 
பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌, ஒரு மூலம்‌ இன்றித்‌ தோன்றவில்லை.” 
மூலத்தில்‌ இருக்கும்படியான சக்தி எதுவோ அதுவேதான்‌ 
உலகம்‌ முழுவதும்‌ வியாபித்துக்கொண் டிருக்கிறது. அந்த 
மூலம்‌ எங்கே இருக்கிறது? இது இது என்று பார்க்கப்படுவன 
வற்றுள்‌ உள்ளே இருந்து பார்த்துக்கொண் டிருக்கிறதுதான்‌ 


மூலம்‌. 


பெரிய நிலைக்கண்ணாடியை வைத்துவிட்டு அதில்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. நம்‌ உருவம்‌ அதில்‌ தெரிகிறது. நான்கு நிலைக்கண்‌ 
ணாடிக’ளை வரிசையாக வைத்துவிட்டுப்‌ பார்த்தால்‌ ஆயிரம்‌ 
கொண்டிருக்றெவன்‌ ஒருவன்தான்‌. இப்படி உள்ளே இருந்து, 
“இது இது” என்று பார்த்தக்கொண் டிருக்றொனே, அவன்தான்‌ 
சுவாமி. பார்க்கிற பொருள்தான்‌ பார்க்கப்படுகிற வஸ்துக்க 
ளுக்கெல்லாம்‌ மூலம்‌. அந்த மூலம்‌ என்பது அறிவுதான்‌. அறிவு 
என்பதே எல்லா ஐகத்திற்கும்‌ காரணம்‌. அந்த அறிவு எங்கே 
இருக்கிறது? உன்னிடமே இருக்கிறது. அகண்டமாக இருக்கக்‌ 
கூடிய இது உன்ன்டம்‌ கண்டமாக இருக்கலாம்‌. 


இது சின்ன பல்பு. அது நீல விளக்கு. இது பச்சை விளக்கு” 
"விளக்கில்‌ அநேக உருவங்கள்‌ 1 இருக்கின்றன. இருந்தாலும்‌ 
அவை எல்லாவற்றுக்குள்ளும்‌ இருக்கும்‌ சக்தி - மின்சார சக்தி- 
ஒன்றுதான்‌. எங்கும்‌ வியா பித்திருக்றெ மின்சக்திதான்‌ இங்கே, 
இந்த விளக்குக்குள்‌ இருந்து பிரகாசிக்கச்‌ செய்கிறது; விசிறிக்‌ 
குள்‌ இருந்து சுற்ற வைக்கிறது: இந்த எல்லாக்‌ காரியங்களுக்‌ 
கும்‌ மூலமான சக்தி ஒன்று. கம்பிக்குள்‌ இந்தச்‌ சக்தி வருகிற 
போது கண்டமாகிறது. இயற்கையில்‌ பளீர்‌ பளீர்‌ என்று 
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மின்னும்போது, ஜலம்‌ அருவியாகக்‌ கொட்டும்போது, அங்கெல்‌ 
லாம்‌ வியாபித்திருப்பது இந்தச்‌ சக்திதான்‌? அப்படி, வேதத்தி 
னுடைய அந்தமாக இருக்கக்கூடிய *தத்‌*தினுடைய தன்மை 
“தவம்‌” - நீதான்‌. உன்னிடம்‌ இருக்கும்‌ மூலந்தான்‌ ஸர்வஜ்ஞனாக 
வும்‌ ஸர்வசக்தனாகவும்‌ இருக்கிறது எல்லாப்‌ பொருள்களிலும்‌ 
ஊடுருவி நிற்றெது. 
இவை எல்லாவற்றையும்‌ சேர்த்துக்‌ கதையில்‌ பகவான்‌ ஒரு 
சுலோகத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌? ஒன்று என்ன, அதிலுள்ள 
எழுநூறு சுலோகங்களும்‌ தத்துவந்தான்‌. ஒன்றைச்‌ சொன்னாலே 
போதும்‌, இவ்வளவும்‌ சொல்ல வேண்டாம்‌. இருந்தாலும்‌ கதா 
ரூபமாக இத்தனையையும்‌ சொன்னால்‌ ஏதாவது ஒரு சகலோகத்தி 
லாவது இதைப்‌ படிக்கிறவர்களுடைய மனம்‌ ஒட்டிக்கொள் 
காதா என்கிற எண்ணத்தால்தான்‌ அத்தனை சுலோகங்களும்‌ 
இருக்கின்றன” 
எக்‌ எ ஏர நண எ ர. | 
ரம்‌ எ wd என்னு எர எ ॥ 
அவிபக்தம்‌ ௪ பூதேஷு விபக்தமிவ ௪ ஸ்திதம்‌ | 
மூதபர்த்கு ௪ தத்‌ ஜ்ஞோயம்‌ க்ரஸிஷ்ணு ப்ரபவிஷ்ணு ௪ | 
பகவத்‌ கீதையில்‌ சில சுலோகங்கள்‌ காதில்‌ விழுந்‌ தனவா 
கத்‌ தோன்றும்‌, சொன்னால்‌ கேட்டாற்போல நினைவுக்கு வரும்‌: 
எட்‌ ஏர்‌ 3 எள: ப | 
எள்‌ Meigs ANAT ஏர ॥ 
அநரக்யாஸ்‌ சிந்தயந்தோ மாம்‌ யே ஜநா! பர்யுமாஸதே | | 
தேஷாம்‌ நித்யாபியுக்தாநாம்‌ யோகக்ஷேமம்‌ வஹாம்யஹம்‌ |! 
நம்முடைய யோக க்ேமங்களை எல்லாம்‌ தாங்குகிறேன்‌ 
என்று பகவானே சொல்வதால்‌ இந்தச்‌ சுலோகம்‌ எல்லோருக்‌ 
கும்‌ தெரிந்திருக்கும்‌? 
என என 8 எண Toft ளா | 
எனா என எனனார்‌ உளர ॥ 
யதா யதா ஹி தர்மஸ்ய க்லாநிர்‌ பவதி பாரத | 
அப்யுத்தாநமதர்மஸ்ய ததாத்மாநம்‌ ஸ்ருஜாம்யஹம்‌ || 
இந்தச்‌ சுலோகமும்‌ எல்லாருக்கும்‌ ஞாபகம்‌ இருக்கும்‌: 
இப்படிச்‌ சில சுலோகங்கள்‌ தெரியும்‌: சில சுலோகங்களைக்‌ 
கேட்டால்‌, முன்பு கேட்டாற்‌ போலவே இராது. 
நான்‌ முதலில்‌ ஒரு சுலோகம்‌ சொன்னேனே - அதை 
எப்போதாவது கேட்டிருக்கிறீர்களா? கேட்டாற்‌ போலவாவது 
சங்‌ 11-7 
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இருக்கிறதா? பகவத்‌ ததையிலேயே இருக்கிறதோ இல்லையோ 

என்று சந்தேகம்‌ வந்துவிட்டதோ? பகவத்‌ கீதையில்தான்‌ இருக்‌ 

கிறது. வார்த்தைகளுங்கூட வாயில்‌ நுழையாத நெரடாக 

இருப்பதனால்தான்‌ இரண்டு மூன்று தரம்‌ சொன்னேன்‌. 
எம்‌ எ aig fii எ aay | 


ஏனம்‌ எ ai என்ன Tafa எ ய 

அவிபக்தம்‌ ச பூதேஷு விபக்தமிவ ௪ ஸ்திதம்‌ | 

பூதபர்த்ரு ௪ தத்‌ ஜ்ஞோயம்‌ க்ரஸிஷ்ணு ப்ரபவிஷ்ணு ௪ || 

ஜ்ஜேயம்‌ என்றால்‌ அறிந்துகொள்ளத்‌ தக்கது என்று 
பொருள்‌. எது அறியத்தக்கது? ௭௭ தத்‌ என்பது அறியத்‌ 
தக்கது. அந்தத்‌ தத்‌” என்பதற்கு “பூதபர்த்ரு£ (ஏஎ), “சக்ர 
ஸிஷ்ணு” (என்று), “ப்ரபவிஷ்ணு' (எண்று) என்று அடை 
மொழிகள்‌, விசேஷ குணங்கள்‌ போட்டுச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌ 
பகவான்‌. 

முதல்‌ குணம்‌ - பூதபர்த்ரு. பர்த்ரு என்றால்‌ தாங்குகிறது 
என்று அர்த்தம்‌. பர்த்தா என்பவன்‌ தாங்குகிறவன்‌. ஒரு 
பெண்ணைக்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்கொண்டுவிட்டால்‌ அவள்‌ 
யொறுப்பை இவன்‌ தாங்கி ஆகவேண்டும்‌; அப்போதுதான்‌ 
பர்த்தா என்ற பெயர்‌ உண்மையாகும்‌. அவளுடைய ௬௧ 
துக்கங்களுக்கெல்லாம்‌ இவன்‌ பர்த்தா ஆகவேண்டும்‌. இவன்‌ 
தான்‌ அவளைத்‌ தாங்குகிற பொறுப்பை உடையவன்‌ - பர்த்தா. 

பூதபார்த்ரு என்றால்‌, பூதத்தைத்‌ தாங்குபவன்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. பூதம்‌ என்றால்‌ எல்லாப்‌ பிராணிகளையும்‌ சகல ஓட 
வஸ்துக்களையும்‌ குறிக்கும்‌. பூதம்‌ என்பது ஆகாசம்‌, பூமி, 
அக்கினி, வாயு, தண்ணீர்‌ என்னும்‌ பஞ்ச பூதங்களையும்‌ குறிக்கும்‌. 
எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ மொத்தத்தில்‌ பூதந்தான்‌. வேறோர்‌ 
அர்த்தத்தில்‌ பூதம்‌ என்றால்‌ உயிருள்ள பிராணிகள்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ குறிக்கும்‌; மரம்‌, செடி, கொடி, பிராணி, மனிதன்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ குறிக்கும்‌. நாய்க்குடைகூட அதில்‌ சேர்ந்தது 
தான்‌. மரம்‌ நூற்றுக்கணக்கான வருஷங்கள்‌ இருக்கும்‌. தாய்க்‌ 
குடை தோன்றிய சில நாட்களில்‌ அழிந்துவிடும்‌. பூமியிலே நாம்‌ 
சஞ்சரித்துக்கொண்டிருக்கிறோம்‌. பட்சிகள்‌ ஆகாசத்‌ திலே 
சஞ்சரிக்கன்றன; பூமிக்கு வருகிறபோ துதான்‌ இரண்டு கால்களை 
உபயோகப்படுத்திக்கொள்கின்றன. பூமிக்கே வராத பறவைகள்‌ 
கூட இருக்கின்றன. சில தண்ணீருக்குள்ளேயே வசிக்கின்றன. 
இப்படிப்‌ பறப்பன, ஊர்வன, நடப்பன, நிந்துவன, நிலையாக 
இருப்பன, எதுவாக இருந்தாலும்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ பூதம்‌ 
என்று பெயர்‌. 
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மரங்கள்‌ ஓர்‌ இடத்தில்‌ இருந்துகொண்டே வளர்கின்றன: 
தாவரங்கள்‌. எல்லாம்‌ இப்படித்தான்‌. ஆனால்‌ பவளம்‌ என்பது 
நிற்கிற நிலை, சஞ்சரிக்சிற நிலை இரண்டுக்கும்‌ நடுவில்‌ இருக்‌ 
கிறது. அதாவது கடலில்‌ ஓர்‌ இடத்தில்தான்‌ வேர்‌ ஊன்றிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌. ஆனால்‌ அப்படியே படர்ந்துகொண்டு அநேக 
அரம்‌ சஞ்சாரம்‌ பண்ணும்‌. அதையும்‌ சேர்த்துத்தான்‌ - உயி 
குள்ள, வளர்ச்சியுற்ற - எல்லாவற்றையும்‌ சேர்த்தே - பூதம்‌ 
என்று பெயர்‌ கொடுத்தார்கள்‌. 


Suc adam விண்‌ ஈஸ்‌ | 

ஈஸ்வர: ஸர்வபூதாநாம்‌ ஹ்ருத்தேமே அர்ஜுந திஷ்டதி | 
என்று பகவான்‌ வேறோர்‌ இடத்தில்‌ சொல்கிறார்‌. உணர்ச்‌ 
இருந்தால்‌ இருதயம்‌ இருக்க வேண்டும்‌, அதனால்‌ இருதயம்‌ 
உள்ளவற்றுக்கெல்லாம்‌ பூதம்‌ என்று பெயர்‌. இவ்வளவு விதமான 
பூதங்களையும்‌ பர்த்ரு - தாங்கிக்கொண்டும்‌ ரக்ஷித்துக்கொண்டும்‌ 
இருக்கிற ஒரு வஸ்து எதுவோ அதுதான்‌ எ (தத்‌). அப்புறம்‌ 
க்ர்ஸிஷ்ணு (று: இவ்வளவும்‌ ஜீர்ணமாகப்‌ போய்விட்டால்‌ - 
ஜீர்ணமாகப்‌ போனபிறகு அவற்றை எது சாப்பிடுமோ அது 
தான்‌ “தத்‌. நம்முடைய உடம்பு அநேகம்‌ பொருள்களை, காய்‌ 
கறிகளை ஜீர்ணம்‌ பண்ணிக்கொண்டுதான்‌ வளர்கிறது. உயி 
ருள்ளவை எல்லாம்‌ அப்படித்தான்‌. இந்த எல்லாப்‌ பூதங்களும்‌ 
ஜீர்ணமாகிக்‌ கழே விழுந்தால்‌ அவை எல்லாவற்றையும்‌ விழுங்கு 
வது எது? ஏஏ- அது, க்ரஸிஷ்ணு - எல்லாவற்றையும்‌ சாப்பிடு 
கிறது. க 

மரம்‌ பூமியில்‌ உற்பத்தியாகிறது. மரத்தைத்‌ தாங்குவது - 
ரக்ஷிப்பது - பூமி. முடிவில்‌ மரம்‌ மடிந்தபோன பிறகு, அதைச்‌ 
சாப்பிடுவதும்‌ பூமிதான்‌. 

அந்த மாதிரி எல்லாப்‌ பூதங்களையும்‌ - உயிருள்ளது, உயிர்‌ 
இல்லாதது - ஸ்தாவர ஜங்கமப்‌ பொருள்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
தாங்குகிறது எதுவோ, பூதபர்த்ரு எதுவோ அதுதான்‌ க்ரஸிஷ்ணு; 
எல்லாவற்றையும்‌ ஜீர்ணமாகப்‌ போனபிறகு விழுங்கிவிடுகிறது. 
விழுங்கன பிறகு, சாப்பிட்ட பிறகு மறுபடியும்‌ அவை ere a 
வற்றையும்‌ சிருஷ்டிப்பதும்‌ உண்டாக்குவதும்‌ அதுதான்‌. ப்ரப 
விஷ்ணு ௪ (௭18 ஏ)- படைப்பதும்‌ அதுதான்‌. 

ளர்‌ எ qd என்ன எளி ஏ ॥ 

பதபர்த்ரு ௪ தத்‌ ஜ்ஞோயம்‌ க்ரஸிஷ்ணு ப்ரபவிஷ்ணு ச | 

“பூதங்களை எல்லாம்‌ தாங்குவதும்‌ அதுதான்‌: ஜீர்ண்மாகப்‌ 
போனபிறகு அவற்றை எல்லாம்‌ சாப்பிடுவதும்‌ அதுதான்‌? 
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திரும்ப எல்லாவற்றையும்‌ படைப்பதும்‌ அதுதான்‌. அது அறியத்‌ 
தக்கது” என்று கீதையிலுள்ள இந்தச்‌ சுலோகத்தின்‌ உத்த 
ரார்த்தத்தில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. இந்தச்‌ சுலோகத்தின்‌ 
பூர்வபாகம்‌ இதுதான்‌: . 
எக்‌ எ Jag Fria எ சார | 
அவிபக்தம்‌ ௪ பூதேஷு விபக்தமிவ ௪ ஸ்திதம்‌ | 

அது அறியத்தக்கது - தத்‌ ஜ்னோயம்‌ என்று சொல்லி, அது 
தான்‌ “பூதபர்த்ரு ௪, க்ரஸிஷ்ணு ௪, ப்ரபவிஷ்ணு ௪' என்று 
சொல்லியாகிவிட்டது இல்லையா? அப்படியானால்‌ அது எங்கே 


இருக்கிறது? 
ஏ fins எ எ ரர 
பூதேஷு விபக்தம்‌ இவ ௪ ஸ்திதம்‌ 

எல்லாப்‌ பூதங்களிடத்தும்‌ பிரிந்து பிரிந்து இருக்கிற 
வஸ்துக்களிடத்தில்‌ இருக்கிறது. அப்படியானால்‌ பிரிந்து பிரிந்து 
இருக்கிற பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌ வெவ்வேறாக இருந்தாலும்‌ அது 
வேறேயோ? இல்லை, இல்லை, அது ஒன்றுதான்‌. 

எர 
அவிபக்தம்‌ 

அது பிரிவுபடாதது; ஒன்றுதான்‌. உலகத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
வஸ்துக்கள்‌ - உயிர்‌ உடையது, உணர்ச்சி உடையது, அறிவு 
உடையது - ஒன்றுமே இல்லாதது - எந்த எந்த மா திரியாக இருந்‌ 
தாலும்‌ அவை எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலமான வஸ்து ஒன்றுதான்‌. 
அது அவிபக்தம்‌; பிரிவு இல்லாதது. 

அது பிரியாமல்‌ ஒரே வஸ்துவாக இருந்தாலும்‌ - அவன்‌ 
வேறு, இவன்‌ வேறு, மரம்‌ வேறு, மீன்‌ வேறு என்று இப்படிப்‌ 
பல வேறுபட்டு இருக்கற பொருள்களிடத்திலே இருக்கும்போது 
அந்த வேறுபடாத, பிரிவுபடாத வஸ்து பிரிவுபட்டகி போல்‌ 
தோன்றுகிறது. 

எனக்‌ எ ர (ஏக்‌ ௭ எ ரர | 
அவிபக்தம்‌ ௪ பூதேஷு விபக்தம்‌ இவ ௪ ஸ்திதம்‌ | 

பொருள்கள்‌ வேறுபடுவதனாலே அது வேறுபடுவதில்லை; 
அது அவிபக்தமானதுதான்‌; பிரிவுபடாததுதான்‌; இருந்தாலும்‌ 
யொருள்கள்‌ வேறுபட்டு இருப்பதனாலே அதுவும்‌ - வேறு வேறாக 
இருப்பது போலத்‌ தோன்றுகிறது. உண்மையில்‌ அந்தப்‌ 
பொருள்‌ ஒன்றே. வெவ்வேறு இடத்தில்‌ அது இருக்கிற தனால்‌ 
அது விபக்தம்‌; அதுவும்‌ பிரிந்து இருக்கிறது என்று நினைத்துக்‌ 
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கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. எல்லோரும்‌. “நான்‌, நான்‌” என்கிறாயே, 
அதுதான்‌ அது. அதுதான்‌ எவ்லோரிடத்திலும்‌ இருக்கறது. 

தன்னை அறிந்துவிட்டால்‌ தத்‌. | 

“உன்னிடத்தில்‌ இருக்கும்‌ வஸ்துதான்‌ எல்லோரிடத்திலும்‌ 
இருக்கிறது. . தனித்‌ தனியாக இருப்பதனாலே அது வேறுபடுவ 
இல்லை. அது ஒன்றுதான்‌. அதைத்தான்‌ அறிந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌. பூதங்களை எல்லாம்‌ தாங்கும்படியான வஸ்து அது 
தான்‌. எல்லாவற்றையும்‌ பக்ஷிக்கும்படியான வஸ்துவும்‌ அது 
தான்‌; எல்லாவற்றையும்‌ சிருஷ்டிக்கும்படியான வஸ்துவும்‌. அது 
தான்‌. அது ஒன்றுதான்‌.” 


எக்‌ எ படவ 
நட்‌ எ Td என்ன Tf எ ப 


அவிபக்தம்‌ ௪ பூதேஷு விபக்தமிவ ௪ ஸ்திதம்‌ | - ட 
மதபர்த்ரு ௪ தத்‌ ஜ்ஜேயம்‌ க்ரஸிஷ்ணு ப்ரபவிஷ்ணு ௪ | 
என்று பகவான்‌ &தையில்‌.:சொல்லியிருக்கிறார்‌. இந்தச்‌ சுலோகம்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ கதெரிந்திருக்கா து என்று .நினைக்கிறேன்‌? எங்கோ 

ஒரு மூலையில்‌ இருப்பது இந்தச்‌ சுலோகம்‌. 
ப... மூலம்‌ இல்லாது “இதம்‌” என்பது இல்லை. அந்த மூலந்தான்‌ 
தத்‌, நீ' என்று நாம்‌ சொல்லிக்கொண்‌ டிருப்பதனால்‌ விபக்தம்‌. 
ஆனால்‌ அதன்‌ உண்மை ஸ்வரூபம்‌ அவிபக்தம்‌. . அப்படிப்பட்ட 
ஒரு வஸ்துதான்‌ எல்லாச்‌ சரீரத்திற்குள்ளும்‌ :இருந்துகொண்டு, 
*இது-இது” என்று பார்க்கிறது. பார்க்கிற வஸ்துதான்‌ பார்க்‌ 
கப்படுகிற பிரபஞ்சத்திற்கெல்லாம்‌ ஆதாரம்‌. அது அத்தனை 
யையும்‌ பக்ஷிக்கிறது; அத்தனையையும்‌ சிருஷ்டிக்கறது. வெவ்‌ 
வேறு இடங்களில்‌ அது சிதறி இருந்தாலும்‌ அது ஒன்றுதான்‌: 
ஒரே ஒரு சூரியன்‌; கையிலே கொஞ்சம்‌ ஜலத்தை எடுத்‌ 
துக்கொண்டு நல்ல வழுவழுப்பான தரையில்‌ அதைத்‌ தெளித்‌ 
தால்‌ ஒவ்வொரு முத்து ஜலத்திலும்‌ பிர தரூபமாக ஒவ்வொரு 
சூரியன்‌ தெரிகிறது. ஆனால்‌ அவை எல்லாம்‌ பிரிந்து. பிரித்து 
காணப்படுவதனால்‌ அநேகம்‌ சூரியன்கள்‌ ஆகா. சூரியன்‌ ஒன்று 
தான்‌. இதையேதான்‌ ஸ்ரீ ஆசார்யரவர்கள்‌ , ௭௭. ௭ எ ௭ 
- (அத ஏவ ௪ உபமா ஸூர்‌ யகா திவ): என்ற ப்ரஹ்ம 
ஸூத்ரத்தின்‌ பாஷ்யத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. . எல்லாவ்ற்‌ 
றுக்கும்‌ மூலமாக இருக்கும்‌ பக்தி எதுவோ, அறிவு எதுவோ, 
அந்த. எல்லை கடந்த: சக்திதான்‌, அறிவுதான்‌. நம்மிடத்தில்‌ 
கண்டம்‌. கண்டமாகத்‌ தோன்றுறெது. அந்த தரே வஸ்துதான்‌ 
வேதத்தின்‌ அந்தத்தில்‌ இருக்கும்படியான. தத்‌- என்பது: தத்‌ 
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என்றால்‌ தூரத்தில்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலே இருக்கிறதென்று 

அர்த்தம்‌. எல்லாமாய்‌ இருப்பது, எல்லாவற்றையும்‌ பார்க்கிற 

வஸ்துவாக இருப்பது அதுதான்‌. அது நீதான்‌ ஏன. 

“தத்துவம்‌” என்பதன்‌ உண்மை இதுதான்‌. 

இப்போது நமக்கு எல்லாம்‌ புரிந்துவிட்டதுபோல்‌ ' இருக்‌ 
கிறது. இப்போது எப்படி, இருக்கிறோமோ அப்படியே எப்‌ 
போதும்‌ இருந்தால்‌ துக்கம்‌ இல்லை. பொய்யினால்‌ ஏற்படுகிற 
கஷ்டம்‌ இல்லை. உண்மையில்‌ இருப்பதற்கு, உண்மையாக 
இருக்கிறவனைத்தான்‌ எப்போதும்‌ பிடித்துக்கொண் டிருக்க 
வேண்டும்‌. உண்மையாக இருக்கிறவன்‌ ஸ்வாமி ஒருத்தன்தான்‌: 
ஆசாமிகளாகிய நாம்‌ அந்த ஸ்வாமியைத்தான்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. கண்டம்‌ கண்டமாக நாம்‌ இருக்கிறோம்‌” 
கண்டம்‌ கண்டமாக இருப்பது எல்லாம்‌ முடிவில்‌ அகண்டத்‌ 
தோடு ஒன்றுபடும்போது அகண்டமாக ஆகிவீடுறெது. 
அகண்டமாக இருப்பவன்‌ ஒருவன்தான்‌. இருப்பு. கண்ட்‌. 
மாக இருப்பது நினைவு. நினைவு கனவு எல்லாம்‌ உண்மை அல்ல: 
உண்மை, இருப்பு என்ற ஒன்றுக்குத்தான்‌. 
அகண்டமாக இருக்கிற ஒருவனைக்‌ கண்டம்‌ கண்டமாகத்‌ 
தியானம்‌ பண்ணிக்‌ கடைசி நிலையாக நிர்க்குணத்‌ தியானம்‌ 
செய்ய்‌ ஆரம்பித்தால்‌ சண்டை, பூசல்‌ ஒன்றுமே வராது. இது 
தான்‌ ஆசார்யரவர்கள்‌, உபநிஷத்‌ மரத்திலிருந்து நமக்குப்‌ 
பறித்துக்‌ கொடுத்த பழம்‌. 
இந்தப்‌ பழுத்த நிலையை நாம்‌ அடைவதற்கு முன்‌ மொட்‌ 
டாக, “பூவாக, பிஞ்சாக, காயாக இருந்து முதிர வேண்டும்‌. 
பழுக்கும்‌ நிலை வரைக்கும்‌ யொறுமையாகத்தான்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. வெம்பி விழுந்துவிட்டால்‌ பயன்‌ இல்லை. 

“வெம்பி விழுந்திடுமோ?' என்று இராமலிங்கர்‌ சொல்லு 
கிறார்‌. கனிந்த பழம்‌ ஆகும்‌ வரையில்‌ மற்றவை-பூஜை, ஜபம்‌, 
தயம்‌ , எல்லரம்‌-சாதனமாக இருக்க, வேண்டும்‌. வேதத்தின்‌ 
அந்தத்தில்‌ இருக்கும்படியான தத்துவம்‌ என்கிற உண்மை 
நிலைக்கு நாம்‌ வரும்‌ வரையில்‌ அவை வேண்டும்‌. அப்போது 
தான்‌ வெம்பாது பழுக்கும்‌. கடைசியில்‌ தத்துவம்‌-மூலம்‌- எங்கே 
இருக்கிறது? உன்னிடத்திலேயே இருக்கறது; பார்க்கிற ட அதி 
வில்தான்‌ இருக்கிறது என்பதை. அநுபவத்தில்‌ உணரலாம்‌. 
சண்டம்‌-சாதனம்‌: அகண்டம்‌-முடிவு. பிரிவு, சாதன காலத்‌ 
இல்‌ இருக்க வேண்டும்‌. முடிவில்‌. . அகண்ட . ஸ்வரூபத்தோடு 
ஒன்றுபடும்போது பிரிவு இல்லாமல்‌, தானே ஒன்றுசேர்ந்து 
விடும்‌. இதுதான்‌ ஆசார்யர்வர்கள்‌ உப்தேசம்‌. 


ன ரூ 
ரத்‌ 


9 
அம்பாளின்‌ கடாக்ஷ வீக்ஷண்யம்‌ . 


ர ்‌ 


ணா என்ன கெரி _. 


டு 


அனிரர்ள்‌ விர்‌ எண சள எஸ்‌ 6 ட. 
எள்‌ ஏணி எள்‌ ௭ ஏ 4 எள 
டடத (இட இ எகரிளள்‌ க ॥ 
த்ருமமா த்ராகீயஸ்யா தரதலிதநீலோத்பலருசா 
தவீயாம்ஸம்‌ தீரம்‌ ஸ்நபய -க்ருபயா மாமபி பரிவே | 
அநேநாயம்‌ தந்யோ பவதி ந ச தே ஹாரிரியதா,. : .. 
- வநேவா ஹர்ம்யே வா ஸமகரநிபாதோ ஹிமகர: | :;:. 
, . ஆசார்யார்‌ அவர்களிடம்‌ அம்பாஞ்டைய கிடாஷம்‌ 
பூர்ணமாக ஸ்புரித்துக்கொண்‌ டிருந்தபோது- வந்த சுலோகம்‌ 
இது. இது ஸெளந்தர்ய லஹரியில்‌ இருக்கறது 
ஊ எனன ரள OO. 
த்ருமமா த்ராகீயஸ்யா தரதலிதநீலோத்பலருசா க 
i ._ தவீயாம்ஸம்‌ தீம்‌ ஸ்௩பய க்குப்யா மாமபி மிே டீ 


“ட அம்பானுடைய குடாக்ஷமானது . த்ரரசயஸ்யா - வெகு 
தூரம்‌ விழக்கூடிய கடாக்ஷம்‌. தாயாருடைய, கடாக்ஷம்‌ குழந்தை 
களிடத்தில்‌ விழும்‌. பிரபஞ்சத்தில்‌ இருக்கும்‌ எல்லாப்‌ பிராணி 
களும்‌ குழந்தைகள்‌. எல்லாவற்றிற்கும்‌. தாயாக இருப்பவள்‌ 
ஜகன்மாதாதான்‌!; புல்‌ பூண்டு முதற்கொண்டு எல்லாம்‌ தேவி 
யின்‌. குழந்தைகளே. . பிரபஞ்சத்திற்கு எல்லை இல்லை;.. அவள்‌ 
கடாக்ஷத்திற்கும்‌ எல்லை இல்லை. எல்லையில்லாத. பிரபஞ்சத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ சகல வஸ்துக்களுக்கும்‌ தாயாக இருக்கிற அம்பா 
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ளுடைய கடாக்ஷம்‌ அவளுடைய குழந்தைகள்‌ எல்லோரிடத்‌ 
திலும்‌ விழுகிறது. எல்லையில்லாத பிரபஞ்சத்தில்‌ இருக்கும்‌: 
எல்லா வஸ்துக்களிடத்திலும்‌ அவளுடைய கடாக்ஷம்‌ விழுவ 
தனால்‌ அவளுடைய பார்வையானது வெகு தூரம்‌ நீண்டு 


போகிறதாம்‌. 
பிட்டு 
த்ராகீயஸ்யா 
அதற்கு எல்லை கிடையாது. அப்படிப்பட்ட கடாக்ஷம்‌ எப்‌: 


படி இருக்கிறது? 
ட்ப ப மட 
தரதலிதநீலோத்பலருசா 
நீலோத்பல புஷ்பம்‌ என்பது அல்லி, தாமரைபோல 
ஜலத்தில்‌ மலர்வது. தாமரை சிவப்பாக இருக்கும்‌. அல்லி 
வெளுப்பாக இருக்கும்‌. : நீலோத்பல புஷ்பம்‌ நல்ல நீலமாக 
இருக்கும்‌: முழுக்க விரிந்து இருக்காது. பாதி மூடிப்‌ பாதி 
விரிந்து மலரும்‌. நல்ல நீலமாக இருக்கும்‌. 


TTA AEM 
தரதலிதநீலோத்பலருசா 

தரம்‌ என்றால்‌ கொஞ்சம்‌ என்று அர்த்தம்‌. அந்த மாதிரி 
பாதி திறந்து பாதி மூடிக்கொண்‌ டிருக்கிற காலத்தில்‌ அந்த 
நீலோத்யல புஷ்பம்‌ எப்படி இருக்குமோ அதே மாதிரி மிகவும்‌ 
குளிர்ச்சியாக இருக்கும்‌ பார்வை. அப்படி அம்பாளுடைய 
கடாக்ஷம்‌ வெகு தூரம்‌ நீண்டு குளிர்ச்சியாகப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ சகல வஸ்துக்களின்‌ மீதும்‌ விழுகிறது. 


ஊ எனன ஈரி 
தகுபமா த்ராகீயஸ்யா தரதலிதநீலோத்பலருசா 

வெகு தூரம்‌ விழக்கூடிய அம்பாளுடைய குளுமையான 
கடாக்ஷத்திற்கு உபமானமாகப்‌ பாதி திறந்து, பாதி மறைநி 
இருக்கும்‌ நல்ல நீலோத்பல புஷ்பத்தைச்‌ சொல்கிறார்‌ ஆதி 
சறிகரர்‌. நீலோத்பலம்‌ மிகவும்‌ சீதளமாக இருக்கும்‌. அம்பா 
குடைய : கடாக்ஷமும்‌ குளுமையாக வெகு தூரம்‌ நீண்டும்‌ 
இருக்கும்‌: ல 
- "தீருமா என்றால்‌ நேத்திரத்திற்கும்‌ சொல்லலாம்‌. தீருப்மர்‌ 
தீரர்‌ யஸ்யர்‌-நீண்ட நேத்திரத்தை உடையவள்‌. நேத்திரம்‌ 
தீர்க்கமாக இருக்கிறது என்பது மற்றோர்‌ அர்த்தம்‌. உத்தம. 
மான ஸ்இரீகளுக்கு நேத்திரம்‌ நீண்டிருப்பது ஒரு “லக்ஷணம்‌ 
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ன என்ன Tf 
ஏவினர்‌ எஸ்‌ என கண எளி 88 | 


த்ருமமா த்ராகீயஸ்யா. தரதலிதநீலோத்பலருசா 
தவீயாம்ஸம்‌ தீம்‌ ஸ்நபய க்ருபயா மாமபி ஸமிவே | 
“என்னையும்‌ உன்‌ ருபையினால்‌ உன்‌ கடாக்ஷ ப்ரவாஹத்‌ 
. திலே மூழ்கும்படியாகச்‌ செய்‌.” மாமபி என்றால்‌ மிக எளிய 
வன்‌? “மிக எளியவனான என்னையும்‌ உன்னுடைய கிருபையிலே 
மூழ்கும்படியாகச்‌ செய்து பவித்திரமாக்கு” என்று பிரார்த்தித்துக்‌ 
கொள்கிறார்‌ ஆசார்யர்‌. ட்‌ 


சர்ச்‌ என்‌ எ க எண்‌ ர ட. 


தவீயாம்ஸம்‌ தீம்‌ ஸ்௩பய.க்ருபயா மாமபி பூரிவே | 


“எனக்குக்‌ இடைக்கிறதற்கே நியாயம்‌ இல்லை. . இருந்‌ 
தாலும்‌ உன்னுடைய .கடாக்ஷத்தினாலே பிறந்தவன்தானே 
நான்‌? நானும்‌ உன்‌ குழந்தைதான்‌. ஆன தாலே எல்லோருக்கும்‌ 
கடைசியில்‌ இருப்பவனான - மாமபி - என்னையும்‌ கிருபையினாலே 
உன்னுடைய கடாசக்ஷ்ப்‌ பிரவாகத்திலே மூழ்கச்‌ செய்‌” என்று. 
பிரார்த்‌ இக்கிறார்‌. ம்‌. ம 

இதனாலே உனக்கு ஏதாவது சிரமம்‌ இருக்குமோ? அதெல்‌ 
லாம்‌ ஒன்றும்‌ கிடையாது. 'ஆனால்‌ எனக்குப்‌ பெரிய பாக்யம்‌ 
கிடைக்கும்‌; உன்‌ கருணா கடாக்ஷம்‌ பட்டவுடன்‌ நான்‌ இரு 
தார்‌ த்தனாவேன்‌.” த்‌, ப உட வல்‌ ச்‌ 
' அநேராயம்‌ தந்யோ பவ்தி 


பயா 


.... இநேந-அதனாலே. தந்யோ பவதி - தன்யன்‌ ஆஃூவி 
இறேன்‌; இருதார்த்தன்‌ ஆகிவிடுகிறேன்‌. டு 
என்மேல்‌ உன்‌ கிருபை விழவேண்டியதே தவிர த 
விழமுவதனால்‌-- ல்‌ ன பகு 
ள்‌ என ரர. 
ரச ப ௩ ௪ தேஹாரிரியதா 
உனக்கு ஒரு குறைவும்‌ இல்லை. எனக்கு ல 3 
உனக்குக்‌ கொஞ்சங்கூடக்‌ குறைவு கலை மகாபாக்கியம்‌, 
இதற்கு ஒரு திருஷ்டாந்தம்‌: . யூர்‌ ரகு 
க்‌. டி படம்‌ 2 வாண ௪ இ 8 ட] 
இருன்‌? ஒரே முட்புதர்க்‌ காடாக . இருந்தா நீதிரன்‌ _பிரகா௫க்‌ 
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அவனது நிலா “அமுத கிரணங்கள்‌ தாமே விழுகின்றன. காட்டி 
௮ம்‌ முட்புதரிலும்‌,. அவன்‌ நிலா விழுவதனாலே அவனுக்குக்‌ 
சிரமம்‌ “உண்டா? இல்லை. உப்பரிகையின்மேல்‌ விழும்போது 
எதாவது செளகரியமோ அநுகூலமோ உண்டா? இல்லை, 
“அவனது கடாக்ஷம்‌ லோகம்‌ முழுவதும்‌ எப்படி விழுகிறதோ 
க்‌ உன்னுடைய கருணா ப்ரபையானது எங்கும்‌ விழுந்தாலும்‌ 
அதனால்‌ உனக்கு ஒரு ஹானியும்‌ ஒடையாது. நான்‌ மிகவும்‌ 
அினன்க இருக்கிறேன்‌. இப்படிப்பட்ட இடத்தில்‌ உன்‌ கடாக்ஷம்‌ 
விழுந்தால்‌ சகல தோஷங்களும்‌ நிவிருத்தியாகி நான்‌ க்ஷேத்தை 
அடைந்தவனாக ஆகிறேன்‌.” 


எள்‌ என்‌ என்‌ எ எ 8 aff 
எள ER எ ORR ௭ ப 
அநேநாயம்‌ தந்யோ பவதி ௩ ௪ தே ஹாநிரியதா 
I _ வரே வா ஹர்ம்யே வா ஸமகரநிபாதோ ஹிமகர? || 
௨... *வநே வா: என்றால்‌ காட்டில்‌ ஆகட்டும்‌; *'ஹர்ம்யே வா்‌ 
- என்றால்‌ பெரிய உப்பரிகையில்‌ ஆகட்டும்‌. இந்த இரண்டு இடங்‌ 
களிலும்‌ பூர்ணசந்திரனுடைய நிலா சமமாகவே விழுகிறது. 
“இது நல்ல கட்டிடம்‌ ஆச்சே, இது முட்புதர்‌ ஆச்சே” என்று 
அது வித்தியாசம்‌ பார்ப்பதில்லை. எல்லா இடத்திலும்‌ அதன்‌ 
கடாக்ஷம்‌ விழுகிறது. அப்படி எல்லாரையும்விடக்‌. கடைசியில்‌ 
உள்ள நான்‌ தீனனாக இருந்தாலுங்கூட உன்னுடைய பரம 
கிருபையினாலே வெகு தூரம்‌ நீண்டுகொண்டே போகிறதான 
உன்னுடைய கடாக்ஷம்‌ இந்த ஏழையைப்‌ பரிசுத்தி செய்யட்டும்‌. 


எளிர்ச்‌ என்‌ எ கரோ எ ரி | 
தவீயாம்ஸம்‌ தீரம்‌ ஸ்௩பய க்ருபயா மாமபி ஸ்மிவே | 
புண்ணியம்‌ பண்ணின சாதுக்கள்‌, பக்தர்கள்‌, சாந்தர்கள்‌ 
இவர்களெல்லாம்‌ உன்னை நெருங்கியவர்கள்‌; நான்‌ வெகு தூரத்‌ 
“தில்‌ 'இருக்கிறேன்‌. ஒரு வழியும்‌ இல்லாதவன்‌; வெகு தூரம்‌ 
எட்டி இருக்கிறேன்‌. *மாமபி' என்றால்‌ என்னையும்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. என்னையும்‌ என்று சொல்லும்போது அவர்‌ நம்‌ 
எல்லோரையும்‌ சேர்த்துக்கொண்டு நமக்கெல்லாம்‌ அவள்‌ 
கடாக்ஷம்‌ விழவேண்டு மென்பதாகப்‌ பிரார்த்தித்துக்கொள்‌ 
-திறார்‌. நமக்காகத்‌. தம்மைத்‌ இனனென்று சொல்லிக்கொள் 


டி 


கிறார்‌. ய்ய 
ள்‌ ட அம்பானாுடைய ஸ்வரூபம்‌ வேறு, ஈசுவரனுடைய ஸ்வரூபம்‌ 
_ வேறு என்பது கிடையாது. அப்படியே அவர்களுடைய ஸ்வரூபம்‌ 


வேறு; ஆகார்யரவர்களுடைய ஸ்வரூபம்‌ வேறு என்றும்‌ கிடை 


யாது. சாக்ஷாத்‌ ஈசுவரனுடைய அவதாரந்தான்‌ ஆசார்யர்கள்‌. 
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பரம கருணையினாலே நமக்காக அவரும்‌ நம்மோடு சேர்ந்து 
கொண்டு இந்த ஸ்தோத்திரத்தை நமக்காகச்‌ செய்து கொடுத்‌ 
திருக்கிறார்‌. ஸெளந்தர்யலஹரியில்‌ இதை 
வண்ணியிருக்கிறார்‌. 

ண என ஈளை. 

. ஏனிர்ள்‌ வின்‌ எ கான சானி ற ட. 

டட பதத எண்‌ ௭ ௭ 9 ஏரிகளை 

qa ER a என்ற்‌ கோலை ॥ 


த்ருபமா த்ராகீயஸ்யா தரதலிதடீலோத்பலருசா 
தவீயாம்ஸம்‌ தீம்‌ ஸ்௩பய க்ருபயா மாமபி பபிவே | 
அநேநாயம்‌ தந்யோ பவதி ௩ ௪,தே.ஹாரிரியதா 
வநே வா ஹர்ம்யே வா ஸமகரநிபாதோ ஹிமகர: | 


அநுக்கிரகம்‌ 


10. 
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ஏத: ஏன்‌ விளி எசாணளி எ ன: 
அளா: எனா எண்ணி எற: | 

எள: எர்‌ ரரி கார்‌ கர 
எள 8 கன எரா இள | 


தநு: பெளஷ்பம்‌ மெளர்வீ மதுகரமயீ பஞ்ச விபபிகா: 
வஸந்தஸ்‌ ஸாமந்தோ மலயமருதாயோதநரத: | 

ததாப்யேகஸ்‌ ஸர்வம்‌ ஹிமகிரிஸுதே காமபி க்ருபாம்‌ 
அபாங்காத்‌ தே லப்த்வா ஜகதிதமஈங்கோ விஜயதே |! 


மன மதனுக்குக்‌ கரும்பு வில்‌ என்று சொல்கிறது வழக்கம்‌? 
அந்த வில்லுக்கு நாண்‌ தேன்வண்டுகள்‌. வண்டுகளின்‌ அடுக்கை 
மாணாக வைத்துக்கொண் டிருக்கறொன்‌ மன்மதன்‌. 


எற: பிஷ்‌ விளி எரகணளி எ ரள: 
தநு£ பெளஷ்பம்‌ மெளர்வீ மதுகரமயீ பஞ்ச விபமிக௱ா£ 

பாணங்கள்‌, பஞ்சபாணம்‌, ஐந்து பாணங்கள்‌? பாணம்‌ 
என்றால்‌ குத்தும்படியாக இருக்கவேண்டும்‌. ஆனால்‌ இவனுடைய 
பாணம்‌ புஷ்பமாக இருக்கும்படியான பாணம்‌? 

அவன்‌ வில்‌ மதுரமான வில்‌! இனிப்பான வில்‌] கரும்பு வில்‌: 

வில்‌ மிகவும்‌ கெட்டியாக இருக்கும்‌. அம்பு என்பது மிகவும்‌ 
கூராக இருக்கும்‌. உடம்பைத்‌ துளைத்துக்கொண்டு போகும்‌ 
டியாக இருக்கும்‌ ஆனால்‌ மன்மதனுக்கோ வில்லும்‌ அம்பும்‌ 
நேர்‌ விபரிதமாக இருக்கின்றன? அவை இனிமையாகவும்‌ 
மென்மையாகவும்‌ இருக்கின்றன. அந்த வில்லையும்‌ அம்பையும்‌ 
உடைய மன்மதன்‌ சூரர்கள்‌ அடையும்‌ ஜயத்தைவிட அதிக 
மான ஐயத்தை அடைகிறான்‌: சகலப்‌ பிராணிகளுடைய மனசை 
யும்‌ காமத்திற்கு வ௫ம்‌ ஆக்கிவிடுறொன்‌. சின்னப்‌ புழுவாக 
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இருந்தாலும்‌, பட்சி, மிருகமாக இருந்தாலும்‌ பெரிய வீரனோ 
மகாபுத்திமான்களான மனுஷ்யர்களோ யாராக இருந்தாலும்‌ 
எல்லாருடைய மனசையும்‌ தன்னிடமுள்ள அம்பைப்‌ போட்டு 
வென்றுவிடுகிறான்‌. அவர்கள்‌ மனம்‌ அபஜயப்படும்படியாகப்‌ 
பண்ணிவிடுகிறான்‌. 


“இப்படி இந்த உலகத்தையெல்லாம்‌ நாம்தாம்‌ ஜயித்து 
விட்டோமே! இந்த மிருதுவான, சுகந்தமான அம்புகளையும்‌ 
மதுரமான வில்லையும்‌ வைத்துக்கொண்டு உலகத்தையெல்லாம்‌ 
ஐயித்து வருகிற நம்மால்‌ ஈசுவரனையும்‌ ஜயித்துவிட முடியாதா?” 
என்று எண்ணி, *ஈசுவரன்மேல்‌ அந்த அம்பைப்‌ போடுவோம்‌” 
என்று அவன்‌ புறப்பட்டுப்‌ போனான்‌. 


“மதுரமான கரும்பு வில்‌, மிருதுவான புஷ்ப பாணங்கள்‌ 
இவற்றை வைத்துக்கொண்டு நீ உலகத்தை எல்லாம்‌ ஜயம்‌ 
பண்ணிக்கொண்டிரு” என்று அவனுக்கு அநுக்கிரகம்‌ பண்ணின 
வள்‌ அம்பாள்தான்‌ அவளுடைய கடாக்ஷத்தினால்‌ அவன்‌ இந்தப்‌ 
பிர்யஞ்சத்திலுள்ள சகல ஜீவராசிகளையும்‌ ஜபித்துக்கொண் 
டிருக்கிறான்‌. ' ன ரு | 

. எ? கள எள்‌ ரி | 

அபாங்காத்‌ தே லப்த்வா ஜகதிதம்‌ அங்கோ விஜயதே | 
அவனோ அநங்கன்‌. ஆள்‌ இருக்கிற இடம்‌ தெரியாது. 


நல்ல வாசனை உள்ள புஷ்பங்கள்‌ இருக்கின்றன. ரோஜாப்‌ 
பூவைப்‌ பார்க்கும்போதே அதைத்‌ தொட்டுப்‌ பார்க்கவேண்டும்‌ 
போல்‌ இருக்கிறது. மல்லிகைப்‌ பூவை மோந்து பார்க்கவேண்டும்‌ 
போல்‌ இருக்றெது. தாமரைப்‌ பூவைக்‌ கண்ணில்‌ ஒற்றிக்கொண் 
டால்‌ தேவலைபோல்‌ இருக்கிறது. அவற்றிற்கு நல்ல மணம்‌ 
இருக்கிறது, மென்மை இருக்கிறது. அந்த இரண்டும்‌ உள்ள 
பாணத்தை மன்மதன்‌ வைத்துக்கொண்டிருக்கிறான்‌. உலகத்தில்‌ 
த்திப்பு என்பதற்குக்‌ கரும்புதான்‌ காரணம்‌. இந்த இனிமை 
த்‌ கரும்பையும்‌ மென்மையான, வாசனையான பாணங்களை 
வும்‌ வைத்துக்கொண்டு, “நீ, இருக்கற இடம்‌ தெரியாமல்‌ 
எல்லாருடைய மனசையும்‌ சுவாதீனம்‌ பண்ணிக்கொள்‌; இந்த 
உலகத்தையே ஜயித்துவிடு' என்றாள்‌ அம்பிகை. 


அம்பாளுடைய சடாக்ஷத்தினால்‌ லோகங்கள்‌ எல்லாவற்றை 
வும்‌ ஜயிக்கும்‌ வரம்‌ வாங்கிக்கொண்டான்‌ மன்மதன்‌. ஈசுவர 
னிடத்திலேயே அதைக்‌ காட்டவேண்டும்‌ என்று எண்ணினான்‌. 
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. . அம்பாள்‌ ஒரு காலத்தில்‌ தகூனுடைய புத்திரியாக ஆவிர்ப்‌: 
பவித்தாள்‌. அதனால்தான்‌ அவளுக்குத்‌ தாக்ஷாயணி (எளி) 
என்று பெயர்‌. இன்னொரு காலத்தில்‌ காத்தியாயன மகரிஷியி' 
னுடைய பிரார்த்தனையின்படி, அவருடைய புத்திரியாக அவ 
காரம்‌ பண்ணினாள்‌. அதனால்‌ அவளுக்குக்‌ காத்தியா யனி' 
(கானி) என்று பெயர்‌. இன்னொரு காலத்தில்‌ மதங்க ரிஷியி' 
இடைய புத்திரியாக அவள்‌ அவதாரம்‌ பண்ணின காரணத்தால்‌ 
அவளுக்கு மாதங்கி என்றும்‌ ஒரு பெயர்‌. “மாதங்‌ மதமமாலிநீ: 
ளோ எர)? என்று சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. அப்புறம்‌ 
ஹிமவத்‌ பர்வதத்திற்கு அதிஷ்டான தெய்வமான ஹிமவான்‌: 
சாக்ஷாத்‌ அம்பாளைத்‌ தன்‌ புத்திரியாகப்‌ பெறுவதற்குத்‌ தவம்‌: 
செய்து வரம்‌ பெற்றான்‌. அதனாலே அவனுடைய புத்திரியாக. 
வும்‌ ஆவிர்ப்பவித்தாள்‌. பர்வதத்தினுடைய புத்திரியாக வந்த. 
தனால்‌ அவளுக்குப்‌ பார்வதி என்று பெயர்‌; ஹைமவதி என்றும்‌. 
பெயர்‌. 

தகனைத்‌ தன்‌ தகப்பனாராகக்‌ கொண்டு தாக்ஷா யணியா ௧. 
அம்பாள்‌ அவதாரம்‌ பண்ணின காலத்தில்‌ ஒரு சம்பவம்‌ நடந்‌. 
தது. தக்ஷன்‌ ஒரு யாகம்‌ பண்ணினான்‌. ஈசுவரனை மதித்து அவன்‌ 
அழைக்கவில்லை. தன்னுடைய மாப்பிள்ளைதானே என்று அலட்சிய: 
மாக இருந்ததோடுகூட அவரைக்‌ கூப்பிடாமலேயே இருந்தும்‌. 
விட்டான்‌. இருந்தாலும்‌, *பிதாவினுடைய யஜ்ஞம்‌ நடக்கிறது. 
நான்‌ போய்விட்டு வருகிறேன்‌” என்று அம்பாள்‌ ஈசுவரனிடத்‌. 
தில்‌ சொன்னாள்‌. 


“வேண்டாம்‌; உனக்குச்‌ சிரமம்‌ ஏற்படும்‌” * என்று ஈசுவரன்‌ 
சொன்னார்‌. 


“நீங்கள்‌ வராவிட்டாலும்‌ நான்‌ போய்‌ அது எப்படி 
கடக்கிறது என்று பார்த்து வருகிறேன்‌” என்று சொல்லிப்‌ 
பிறந்தகத்து -வாத்ஸல்யத்தினால்‌ அம்பாள்‌ போனான்‌; ஏதோ 
ஒரு லீலை பண்ணவேண்டும்‌ என்று போனாள்‌? 


மற்ற எல்லாத்‌ தேவதைகளுக்கும்‌ அழைப்பு அனுப்பி 
யிருந்ததால்‌ அவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ வந்திருந்தார்கள்‌. அந்த 
யாகத்தில்‌ தக்ஷன்‌ ஈசுவரனை அழைக்காததோடுகூட ஈசுவர 
நிந்தையும்‌ செய்தான்‌. “இவன்‌ ஈசுவர நிந்தை செய்கிறானே; 
இந்த இடத்திற்கு நாம்‌ ஏன்‌ வந்தோம்‌? ஈசுவர நிந்தை இவன்‌ 
பண்ணுவதைக்‌ கேட்டுக்கொண்டு நாம்‌ இந்தச்‌ சரிரத்தை. 
வைத்துக்கொள்ள வேண்டுமா?” என்று பரமேசுவரி நினைத்து, 
தன்னுடைய சரீரத்தையே தன்‌ பிதாவினுடைய யஜ்ஞ குண்டத்‌. 
இல்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணிவிட்டாள்‌. சதி என்ற பெயர்‌ அம்பா 
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ளுக்கு உண்டு. அதனால்தான்‌ பதியோடு நெருப்பில்‌ விழுகிற 
வளுக்குச்‌ சதி என்று பெயர்‌ வந்தது. நாம்‌ உடன்கட்டை 
ஏறுதல்‌ என்கிறோம்‌; ஆங்கிலத்தில்‌ எல்லாம்‌ அதற்குச்‌ சத 
என்றுதான்‌ பெயர்‌. நம்‌ ஆசார்யர்‌ அவர்கள்‌, ்‌ ப ட 


௭௭ எ என என்‌ 


தவ ஸதி ஸதீநாம்‌ அசரமே 


என்று ஸெளந்தர்யலஹரியில்‌ சொல்கிறார்‌. தாக்ஷா யணிக்கு ஸதி 
என்று பெயர்‌. அவள்‌ அக்கினிப்‌ பிரவேசம்‌ பண்ணின காலத்த 
லிருந்து இப்போதும்‌, உடன்கட்டை ஏறக்கூடாது என்று: 
சட்டம்‌ இருந்தாலும்‌, “வருஷத்தில்‌ இரண்டு பேர்களாவனது: 
அக்கினிப்பிரவேசம்‌ செய்தார்கள்‌” என்றெ செய்தியை நாம்‌. 
பத்திரிகைகளில்‌ படித்துக்கொண்டிருக்கிறோம்‌. 

ஈசுவர அபசாரம்‌ பண்ணின தன்‌ பிதாவின்‌ யஜ்ஞ குண்டத்‌ 
தில்‌ குன்‌ சரீரத்தையே அர்ப்பணம்‌ பண்ணிவிட்டாள்‌ தாக்ஷா 
யணி என்ற சமாசாரம்‌ ஈசுவரனுக்குத்‌ தெரிந்தது. அப்போது: 
மகா கோபம்‌ வந்துவிட்டது. தக்ஷன்‌ மேல்‌, “என்னையும்‌ நிந்தை 
பண்ணி, என்னுடைய சக்தியும்‌ பிராணத்‌ தியாகம்‌ பண்ணும்‌ 
படியான ஓர்‌ இடத்தில்‌ இவ்வளவு தேவதைகளும்‌ எப்படிப்‌ 
போனார்கள்‌? அவர்கள்‌ எல்லோரையும்‌ சிக்ஷிக்க வேண்டும்‌” 
என்று ஈசுவரன்‌ கிளம்பிவிட்டார்‌. 


*ஈசுவரன்தான்‌ பிரபு. அவரைப்‌ போய்‌ அடைய வேண்டும்‌* 
என்பதற்கு இரண்டு காரணங்கள்‌ உண்டு. எவன்‌ ரக்ஷிக்கிரானோ, 
எவன்‌ சிக்ஷிக்கிறானோ அவன்தான்‌ பிரபு. அடிப்பவனும்‌ அவனாக. 
இருக்க வேண்டும்‌; அணைப்பவனும்‌ அவனாக இருக்க வேண்டும்‌. 

வெறும்‌ பணத்தை மாத்திரம்‌ கொடுத்துக்கொண்டு, 
அந்தப்‌ பணத்தை நாம்‌ எப்படித்‌ துர்விநியோகம்‌ செய்துவந்‌ 
தாலும்‌ ஏன்‌ என்று கேட்காமல்‌ இருந்தால்‌ அவன்‌ பிரபு அல்ல. 
நாம்‌ பண்ணுகிற தப்புக்காக நம்மை எப்போது பார்த்தாலும்‌. 
கண்டித்துக்கொண்டும்‌ தண்டித்துக்கொண்டும்‌ நமக்கு உதவியே 
செய்யா மல்‌ இருக்கிறவனும்‌ பிரபு அல்ல. நம்மை ரக்ஷிக்கவும்‌. 
வேண்டும்‌; சிக்ஷிக்கவும்‌ வேண்டும்‌. அப்படிப்பட்ட வனே . பிரபு. 
இப்படிப்‌ பார்த்தால்‌ ஈசுவரன்‌ ஒருவன்தான்‌ பிரபு. 

பாற்கடலைக்‌ கடையும்போது ஆலகால வி 
தேவர்கள்‌ எல்லோருமே, “இந்த விஷம்‌ உலகத்தை எல்லாம்‌ 
அழித்துவிடுமே. நாம்‌ என்ன செய்யப்போகிறோம்‌? என்று 
பயப்பட்டு ஓடினபோது, ஈசுவரன்‌ தான்‌ ௪கல உலகமும்‌ கருகிப்‌: 
போகாமல்‌ ரக்ஷிப்பதற்காக அந்த விஷத்தைச்‌ சாப்பிட்டார்‌. 


ஷம்‌ வந்தவுடன்‌ 
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பிறருடைய பாவங்களையெல்லாம்‌ சேர்த்துச்‌ சாப்பிட்டார்‌? 
இந்தத்‌ தத்துவத்தை வைத்துக்கொண்டுதான்‌ இதர மதஸ்‌ 
தர்கள்‌, *நம்முடைய கர்த்தா எல்லோருடைய பாவங்களையும்‌ 
சாப்பிட்டுவீடுகிறார்‌; போக்கிவிடுகிறார்‌” என்று சொல்லிக்கொண் 
டிருக்கிறார்கள்‌. நம்முடைய புராணக்‌ கதையின்‌ தத்துவந்தான்‌ 
அது. ஈசுவரன்தான்‌ நம்மை ரக்ஷிக்கிறார்‌ என்பதற்கு, அவர்‌ 
விஷத்தைச்‌ சாப்பிட்டு உலகத்தைக்‌ காப்பாற்றியதைச்‌ 
சொல்லலாம்‌. 
ஆனால்‌ ஈசுவரன்தான்‌ பிரபு என்றால்‌ அவர்‌ அணைத்தால்‌ 
மாத்திரம்‌ போதாதே! தப்புப்‌ பண்ணினால்‌ அடிக்கவும்‌ வேண்‌ 
டும்‌; : சக்ஷிக்கவும்‌ வேண்டும்‌, அல்லவா? அதனால்தான்‌ தக்ஷ 
யாகத்திலே சிவாபசாரம்‌ பண்ணினவர்களை யெல்லாம்‌ சிக்ஷை 
பண்ணினார்‌. 
நமக்கு ஜன்மம்‌ வந்துவிட்டதனாலே அநேக 
வருகின்றன. முடிவில்‌ மரணம்‌ வந்தபிறகு அடுத்த ஜன்மம்‌ வந்து 
விடப்‌ போடுறது. பிறப்புக்குக்‌ காரணம்‌ காமன்‌: இறப்புக்குக்‌ 
காரணம்‌ காலன்‌. காமன்‌, காலன்‌ இரண்டு பேரையும்‌ நாசம்‌ 
பண்ணினவர்‌ யார்‌? அவர்தான்‌ ஈசுவரன்‌. 
பிறப்பு இருக்கிறவன்‌ பிறப்பு இல்லாதவனை அடைந்தால்‌ 
ன்‌ பிறப்பு இல்லாதவன்‌ ஆக முடியும்‌. பிறப்பு இல்லாத 
ருக்கிறவனுடைய பிறப்பை அறுக்க முடியும்‌. 
காஞ்சீபுரத்தில்‌ இருக்கும்‌ 108 சிவாலயங்களில்‌ - பல்லவ 
ராஜாக்களின்‌ காலத்தில்‌ திருப்பணி செய்யப்பட்டவை - பிற 
வாதான்‌ கோயில்‌, இறவாதான்‌ கோயில்‌ என்று இரண்டு ஆல 
யங்கள்‌ இருக்கின்றன, அவையே பிறவாத்தானம்‌, இறவாத்‌ 
ரனம்‌ என்று சொல்லப்படுகின்றன. இரண்டும்‌ ஈசுவரன்‌ 
கோயில்கள்‌. பிறப்பு இறப்பு இல்லாத பிரபு ஈசுவரன்‌ தான்‌. 
இந்த ஜன்மத்திலே நம்மை ரக்ஷிக்றெவனும்‌, தவறுதல்‌ பண்ணிப்‌ 
யாவங்கள்‌ செய்யும்போது நம்மைச்‌ சிக்ஷிக்கிறவனும்‌ ஆகிய பிரபு 
அவனே. 
தாக்ஷாயணி தன்‌ பிதாவின்‌ யஜ்ஞ குண்‌ டத்திலே சரீரத்தை 
ணின பிற்பாடுதான்‌ ஹிமவானுடைய புத்திரி 
ணினாள்‌. பரமேசுவரியைத்‌ தன்‌ புத்திரியாக 
ண்ணியிருந்தான்‌; பாக்கியம்‌ பெற்‌ 
றிருந்தான்‌- பார்வதராஜனின்‌ புத்திரியாகப்‌ பார்வதியாக 
ரம்‌. பண்ணின அம்பாள்‌, , ஈசுவரனைத்தான்‌ - மணக்க 
தபஸ்‌ பண்ணினாள்‌. அப்போது ஈசுவரன்‌ 
திலே இருந்துகொண் டிருந்தார்‌. 


துன்பங்கள்‌ 


தா 
வன்தான்‌ பிறப்பு இ 


தகிணாமூர்த்தியாக யோகத்‌ 


| 
| 


௬! 
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கொஞ்சங்கூடக்‌ கண்ணைத்‌ திறந்து பார்க்காமல்‌ 
வெளி விஷயத்தில்‌ ஞாபகமே இல்லை. 0 

தாரகாசுரன்‌ என்பவன்‌ தேவர்களுக்குப்‌ பெரிய கஷ்டங்களைக்‌. . 
கொடுத்துக்கொண்‌ டிருந்தான்‌. அவனைச்‌ சம்ஹாரம்‌ பண்ணி 
எல்லோருக்கும்‌ அருள்‌ செய்வதற்கு மகா தேஜஸ்வியான 
குமாரன்‌ அவதாரம்‌ பண்ணவேண்டும்‌ என்று தேவர்கள்‌ நினைத்‌ 
தார்கள்‌. மன்மதனிடத்தில்‌ போய்‌, “உனக்கு உலகம்‌ முழுக்கக்‌ 
சுவாதீனம்‌ பண்ணிக்கொள்ளக்‌ கூடிய சக்தி இருக்கறதே; 
அதைக்‌ கொண்டு போய்‌ ஈசுவரனிடத்தில்‌ அர்ப்பணம்‌ பண்ணு? 
என்று வேண்டிக்‌ கொண்டார்கள்‌. “பெற்ற தாயிடமே கற்ற 
வித்தையைக்‌ காட்டுவது போல” மன்மதன்‌ ஈசுவரனிடத்தில்‌ 
போய்‌ மலர்‌ அம்புகளை விட்டான்‌? 

“ “என்ன இது, 
என்று ஈசுவரன்‌ - 


இருந்தார்‌ 


மனசுக்குச்‌ சஞ்சலம்‌ உண்டாகிறதே!'* 
மூன்று கண்களையுங்கூடத்‌ இறக்கவில்லை -ஒரே 
ஒரு கண்ணை - நெற்றிக்கண்ணை மாத்திரம்‌ மெல்லத்‌ திறந்தார்‌. 
அப்போது மன்மதன்‌, அனங்கன்‌ - சீரீரமில்லா தவன்‌ - ஆதி 
விட்டான்‌; பஸ்மமாகப்‌ போய்விட்டான்‌. 
அப்போது ரதி மிகவும்‌ துக்கம்‌ அடைந்தாள்‌, அம்பாள்‌ 
அவளுக்கு அபயம்‌ அளித்து அவள்‌ கண்களுக்கு மாத்திரம்‌ 
அவன்‌ தெரியும்படியாக அதுக்கிரடித்தாள்‌. I 
சர்வலோகத்தையும்‌ ரக்ஷிப்பதற்காக, தாரகாசுரனைச்‌ 
சம்ஹாரம்‌ பண்ணுவதற்காக, அம்பாள்‌ மன்மதனுடைய 
கரும்பு வில்லையும்‌ மலர்ப்‌ பாணங்களையும்‌ தானே. எடுத்துக்‌ 
கொண்டு ஈசுவரனுக்கு முன்னால்‌ அவற்றை வைத்து 


நமஸ்கரித்‌ 
தாள்‌. அவர்மேல்‌ மன்மதன்‌ பாணங்களை விட்டான்‌. இவள்‌ 
அவர்‌ பாதத்தில்‌ அவற்றை அர்ப்பணந்தான்‌ செய்தாள்‌. 


அப்புறந்தான்‌ குமாரசம்பவம்‌, ராமாயணத்தில்‌ வால்மீஇ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


SHAAN என: ராகி ஏ | ன 
ஒமாரஸம்பவஞ்சைவ தந்ய: புண்யஸ்‌ ததைவ ௧ | 
பாலகாண்டம்‌, ஸர்க்கம்‌ 37. 
காளிதாச 


ட மகாகவி இயற்றிய குமாரசம்பவத்திலும்‌ 
இந்தக்‌ கதை வருகிறது. - ௮ 
66 ்‌ 
T * ப்‌ 
ட. a கரும்பு வில்லையும்‌ மலர்ப்‌ பாணங்‌ 
க கீது இந்த லோகத்தில்‌ கும்படி 
ஜீவராகெளையும்‌ கரம்‌ பாகத்தில்‌ இருக்கும்படியான சகல 
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ஆத்மாக்கள்‌ சரீரம்‌ எடுத்து அதிலிருந்து சித்தசுத்தி செய்து 
கொண்டு ஜனன நிவிருத்தியைத்‌ தேடிக்கொள்ள முடியாமல்‌ 
போய்விடுமே என்பதற்காகத்தான்‌ அந்தக்‌ காரியத்திற்கு 
உனக்கு ஆதரவு கொடுத்தேன்‌. நீ எனக்கு மேல்‌ இருக்கும்‌ 
ஈசுவரனிடத்தில்‌ அந்தச்‌ சக்தியைக்‌ காட்டியிருக்கக்‌ கூடாது?” 
என்று அம்பாள்‌ மன்மதனிடத்தில்‌ சொல்லிவிட்டு, அவனிடத்‌ 
தில்‌ இருந்த கரும்புவில்‌, மலர்ப்பாணங்கள்‌ இவற்றைத்‌ தானே 
ஏற்றுக்கொண்டாள்‌; ஈசுவரனிடத்திலே போனாள்‌; தன்னைப்‌ 
பார்த்தவுடன்‌ அவ்ருக்கே காமம்‌ உண்டாகும்படி செய்தாள்‌/ 
காமாக்ஷி என்று அதனால்தான்‌ பெயர்‌ வந்தது. காமத்தை 
உடைய கண்களைக்‌ கொண்டு பார்த்தாள்‌ காமாக்ஷி. 
மன்மதனுக்கும்‌ கரும்புவில்‌; அம்பாளுக்கும்‌ கரும்புவில்‌? 
அவனுக்கும்‌ பஞ்சபாணம்‌ புஷ்பந்தான்‌? இவளுக்கும்‌ பஞ்ச 
பாணம்‌ புஷ்பந்தான்‌. கரும்பு வில்‌, பஞ்சபாணம்‌ இவற்றோடு 
கூடிய காமாகஷி- அழகான கண்களை உடையவள்‌ - ஈசுவரனைப்‌ 
பார்த்தவுடன்தான்‌ பார்வதி கல்யாணம்‌ ஏற்பட்டுக்‌ குமார 
ஜனனம்‌ - சுப்பிரமணிய சுவாமியின்‌ அவதாரம்‌ - நடந்தது. 
அந்தக்‌ குழந்தை ஈசுவரனைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகுந்த தேஜஸோடு 


இருந்தது: 
ரர. GUST | 
புத்ராதிச்சேத்‌ பராஜயம்‌ | 

ஈசுவரனுக்கே பிரணவ மந்திர உபதேசம்‌ பண்ணினான்‌ 
தாரகாசுரனைச்‌ சம்ஹாரம்‌ பண்ணினான்‌. இப்படி ஞானத்திலும்‌ 
சரி, வீரத்திலும்‌ சரி - ஈசுவரனேதான்‌ குமாரனாக அவதார 
பண்ணினார்‌ என்றாலும்‌ - இந்த ரூபத்தில்‌ முன்பைவிட இன்னும்‌ 
கொஞ்சம்‌ அதிகமான பிரகாசத்தை எடுத்துக்கொண்டான்‌. 

ஜனன மரணம்‌ இருக்கிறவன்‌ ஜனன மரணம்‌ இல்லாதவனை 
அடைய வேண்டும்‌; ஜனன மரணத்தைக்‌ கடந்தவன்தான்‌ 
ஈசுவரன்‌. அவன்‌ ஞானஸ்வரூபியாய்ப்‌ பரதத்துவமாய்‌ இருந்து 
விட்டால்‌ போதாது; கருணைக்‌ கடலாக எல்லோருக்கும்‌ கடர 
க்ஷம்‌ செய்கிறவனாக அவதாரம்‌ பண்ணவேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகத்தான்‌ ஜகன்மாதா அந்த ஞானஸ்வருபிக்குக்‌ காமம்‌ 
பொங்கும்படியாகக்‌ கரும்புவில்லையும்‌ மலர்‌ அம்பையும்‌ கையில்‌ 
எடுத்துக்கொண்டாள்‌. 


ஏராள TAA எள: | 
புண்ட்ரேக்ஷுபாஸமாங்குறயபுஷ்பபாணஹஸ்தே நமஸ்தே 
ன க ர ஜகதேகமாத: | 


பைட டட ட வெல்ல ட்ட்ட்‌ 


றத்‌ 


கரும்புவில்லும்‌ மலர்ப்பாணமும்‌ 115 


* கரும்பு வில்லையும்‌ புஷ்ப பாணங்களையும்‌ கையில்‌ கொண்ட 


வளே' என்று சியாமளா தண்டகத்தில்‌ வருகிறது. 


அம்பாளுடைய சஹஸ்ரநாமம்‌ கரும்புவில்‌, பஞ்ச பாணங்கள்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ சூக்்மமான தத்துவம்‌ இன்னவென்று சொல்‌ 


கிறது; 
என்னி ஜூ 
மநோரூபேக்ஷ௩கோதண்டா 

கரும்பு இனிமையானது; மனமும்‌ இனிமையாக இருக்கும்‌. 
அம்பாளுடைய இடக்‌ கையில்‌ இருக்கும்படியான கரும்பு வில்‌ 
என்பது என்ன? லோகத்தில்‌ இருக்கும்‌ சகலப்‌ பிராணிகளுடைய 
மனமும்தான்‌? மனத்தை அம்பாள்‌ தன்னுடைய இடக்‌ கையில்‌ 
பிடித்துக்கொண் டிருக்கிறாள்‌. 

பாணங்கள்‌ என்ன? 

சணா ௭௭௮ 
பஞ்ச தந்மாத்ரஸாயகா 

ஐந்து இந்திரியங்கள்‌ இருக்கின்றன. மனம்‌ உள்ளே இருக்‌ 
கிறது. பார்க்கிற இந்திரியம்‌, ஸ்பர்‌சிக்றெ இத்திரியம்‌, சப்தத்‌ 
தைக்‌ கேட்கிற இந்திரியம்‌, ரசத்தை ருசிக்கற இந்திரியம்‌, 
சுகந்தத்தை மோந்து பார்க்கிற இந்திரியம்‌ - இப்படி ஐந்து 
இந்திரியங்கள்‌ இருக்கின்றன. 

நல்ல சப்தம்‌, நல்ல ஸ்பர்சம்‌, நல்ல ரூபம்‌, நல்ல ரஸம்‌, 
தல்ல கந்தம்‌- இந்த ஐந்தையும்‌ அதுபவிக்கும்படியான ஐந்து 
இத்திரியங்களுக்கு விஷயமான தன்மாத்திரைகளையும்‌ ஐந்த 
புஷ்பபாணங்களாக வைத்துக்கொண் டிருக்கிறாள்‌. 


HAE ரான | 
மகோரூபேக்ஷ்௩கோதண்டா பஞ்ச தந்மாத்ரஸாயகா | 
மனச, பஞ்ச இந்திரியங்கள்‌ இவற்றுக்கு லோகம்‌ முழுக்கச்‌ 
கட்டுப்பட்டது. அவற்றை அம்பாள்‌ தன்‌ கையில்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்திப்‌ பிடித்துக்கொண் டிருக்கிறுள்‌. காமத்தில்‌ மூழ்கிக்‌ 
கிடக்கும்‌ மனுஷ்யர்களுக்குக்‌ காமத்தைக்‌ கட்டுப்படுத்தவும்‌ 
மனத்தைக்‌ கட்டுப்படுத்தவும்‌ இவற்றை அம்பாள்‌ தன்‌ கையில்‌ 
கட்டுப்படுத்தி வைத்துக்கொண்டு அநுக்கிரகம்‌ செய்கிருள்‌. 
இதைப்பற்றி மூககவி அடிக்கடி சொல்கிறார்‌: *உன்னு டைய 
கடாக்ஷம்‌ சிவனிடம்‌ மோகத்தை உண்டுபண்ணுகிறது. மனுஷ்யார்‌ 
களுடைய மோகத்தை அடக்கிவிடுகிறது” என்றோர்‌. 
கேவலம்‌ ஞானமயமாக இருக்கிற ஈசுவரனை லோககேேமத்‌ 
திற்காக மோகிக்கப்‌ பண்ணுகிற சிவகாமச௫ந்தரியாக இருக்கிறாள்‌ 
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காமாக்ஷி; மோகத்திலேயே மூழ்கிக்‌ கிடக்கும்படியான பக்தர்‌ 
களின்‌ மோகத்தை நிவிருத்தி பண்ணிக்கொண் டிருக்றொள்‌: 
இதுதான்‌ அம்பாளுடைய விசேஷம்‌. .இரண்டும்‌ ஆத்மாக்களுக்கு 
அநுக்கிரகம்‌ செய்வதற்காகத்தான்‌. 

சகல விஷயங்களிலும்‌ நமக்குள்ள சத்த விகாரங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ நிவிருத்தியாக வேண்டும்‌ என்பதற்காகத்தான்‌ கரும்பு 
வில்லையும்‌ புஷ்ப பாணங்களையும்‌ அம்பாள்‌ தன்‌ கையில்‌ வைத்‌ 
துக்கொண்டிருக்கிறாள்‌. அந்த அம்பாளுடைய கடாக்ஷம்‌ நமக்கு 
ஏற்பட்டுவிடுமானால்‌, மூககவி சொல்றெது போல - எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ சமமாகப்‌ பார்க்கிற திருஷ்டி - எந்த விஷயத்திலும்‌ 
மோகம்‌ ஏற்படாத நிலை உண்டாகிவிடும்‌. 

அம்பாளுடைய கடாக்ஷம்‌ கிடைத்தால்‌ எவ்வளவு 
காமத்தை உண்டுபண்ணும்படியான வஸ்துவாக இருந்தாலும்‌ 
அது காமத்தை உண்டுபண்ணாது. எவ்வளவு பணத்தாசையை 
உண்டாக்குகிற வஸ்துவாக இருந்தாலும்‌ அது பணத்தாசையை - 
லோபத்தை - உண்டாக்காது. காமம்‌, குரோதம்‌, லோபம்‌, 
மோகம்‌, மதம்‌, மாச்சரியம்‌ ஆகிய துர்க்குணங்களில்‌ ஒன்றும்‌ 
இல்லாமல்‌ சித்தம்‌ பரிசுத்தமாக இருப்பதற்கு அம்பாளைத்‌ 
தியானிக்க வேண்டும்‌. நித்தியம்‌ இந்த எண்ணத்தோடு, “அம்மா, 
ஒரு துர்க்குணமும்‌ இல்லாமல்‌ என்‌ சித்தத்தைப்‌ பரிசுத்தமாக்கு” 
என்பதாக அம்பாளின்‌ நாமத்தை ஸ்மரிக்கும்‌ பழக்கம்‌ வர 
வேண்டும்‌. அந்தப்‌ பழக்கம்‌ முற்றினால்‌ சித்த சுத்தி தானே 
உண்டாகிவிடும்‌. அதுதான்‌ அம்பாளுடைய சரணாரவிந்தத்கை 
அடைவதன்‌ பயன்‌. நம்மிடம்‌ குறைகள்‌ இருக்கும்போதுதான்‌ 
சித்தசுத்தி போய்விடுகிறது . 

அம்பாளுடைய சரணாரவிந்தம்‌ ஒன்றி 
தும்‌ இருப்பது ஒன்றுதான்‌ ரெஞ்சவித்துவம்‌; எத்தசுத்தியோடு 
இருந்துகொண்டு. அம்பிகையின்‌ குழந்தையாக இருந்துகொண்டு, 
அவளுடைய சொரூபத்திலே மனத்தை நிறுத்தி, ஆத்மாவை! 
பரமானந்தத்திலேயே இருக்கும்படியாகச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 
ஆசார்யர்‌ அவர்கள்‌ நமக்காக அருளியிருக்கும்‌ ஸெளந்தர்ய 
லஹரியின்‌ பயன்‌, எந்த நாளும்‌ நாம்‌ ஐகன்மாதாவை நம 
கரித்து, தோஷங்களை நிவிருத்தி பண்ணிக்கொண்டு, சச்சிதா 
னந்த - ஸ்வரூபமான அம்பிகைக்கு நம்முடைய ஆன்மாவை 
அர்ப்பணம்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பதுதான்‌. பு 


லே நம்‌ மனம்‌ எப்போ 


Vie 


ஆ 
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ag எண்‌ ட்ட 

ர்‌ இன்‌ எனத எ என: எ | 
எண்ணை wef ஸி 

ஏ a ஈக வண? UT ॥ 
ஸாதாரணே ஸ்மரஜயே நிடிலாக்ஷிஸாத்யே 

பாகீ ஸீவோ பஜது நாம யபமஸ்‌ ஸமக்ரம்‌| 
வாமாங்க்ரிமாத்ரகலிதே ஜ௩நி த்வதீயே 

கா வா ப்ரஸக்திரிஹ காலஜயே புராரே: || 


அம்பிகையும்‌ ஈசுவரனும்‌ அர்த்தநாரீசுவரக்‌ கோலத்தில்‌ 
சேர்ந்திருக்கிறார்கள்‌; ஒரே சரீரத்தில்‌ ஒரு பாகம்‌ அம்பாளாகவும்‌. 
ஒரு பாகம்‌ ஈசுவரனாகவும்‌ ஓர்‌ அவசரத்திலே ஆவிர்ப்பாவம்‌ 
அடைத்து, குழந்தைகளான எல்லா ஜீவராசிகளுக்கும்‌ அதுக்‌ 
கரகம்‌ பண்ணிக்கொண்‌ டிருக்கிறார்கள்‌. 

ஈசுவரனுக்குத்‌ “தாயுமானவர்‌” என்று ஒரு பெயர்‌. அம்மை 
யப்பன்‌ என்றும்‌ சொல்வது உண்டு, அம்மையாகவும்‌ அப்பனாக 
வும்‌ அவர்‌ இருப்பதால்‌ அம்மையப்பன்‌. ஈசுவரன்தான்‌ நம்‌ 
யாவருக்கும்‌ தந்தை. அவர்‌ தந்தை மாத்திரம்‌ அல்ல; தாயு 
மாக இருக்கிறார்‌: அதனால்‌ தாயுமானவர்‌ என்ற பெயரைப்‌ 
பெற்றார்‌: ஒரே பொருள்தான்‌ தாயாக்வும்‌ தந்தையாகவும்‌ 
இருக்கிறது என்ற தத்துவத்தை அர்த்தநாரீசுவரத்‌ இருக்‌ 
கோலம்‌ தெரிவிக்கிறது: 


அர்தீத்நார்சுவரரைப்‌ போலவே ச்யுணயனர்‌ என்ற 
மூர்த்தியும்‌ இருக்கரார்‌, தெற்கே திருநெல்வேலி ஜில்லாவில்‌: 
சங்கரநயினார்‌ கோயில்‌ என்ற ஊர்‌ இருக்கறது. அங்கே சங்கரன்‌ 
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ரூபமாகவும்‌ நாராயணன்‌ ரூபமாகவும்‌ ஒரே ஸ்வரூபத்தில்‌ 
பகவான்‌ இருக்கிறார்‌. அதே மாதிரி மைசூருக்கும்‌ மகாராஷ்டிரத்‌ 
துக்கும்‌ மத்தியில்‌ ஹரிஹரம்‌ என்று ஒரு க்ஷேத்திரம்‌ இருக்கிறது. 
ஹரியும்‌ ஹரனும்‌ ஒரே ஸ்வரூபமாக இருக்கிறார்கள்‌. 
சங்கர நாராயணன்‌ என்ற ஸ்வரூபம்‌, அர்த்தநாரீசுவர 
ஸ்வரூபம்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ ஓரே ஸ்வரூபமே என்று சொல்வ 
தற்குச்‌ சாஸ்திரங்களிலேயே அநேக ஆதாரங்கள்‌ இருக்கின்றன! 
சாக்ஷாத்‌ மகாவிஷ்ணு, ஈசுவரனுடைய ஒரு பாகம்‌ ஆவார்‌; 
அதே மாதிரி ஈசுவரன்‌ மகாவிஷ்ணுவினுடைய ஒரு யாகம்‌ 
ஆவார்‌ என்பதற்குப்‌ புராணங்கள்‌, மூர்த்திகள்‌, க்ஷேத்திரங்கள்‌ 
இவையே ஆதாரமாக இருக்கின்றன. 
தமிழ்‌ நாட்டில்‌ இருந்த பெரிய பக்தர்கள்‌ பழங்காலத்தில்‌ 
விஷ்ணு க்ஷேத்திரம்‌ போய்த்‌ தரிசனம்‌ பண்ணிக்கொண்டு ஒவ்‌ 
வோர்‌ இடத்தையும்‌ மங்களாசாஸனம்‌ பண்ணியிருக்றொர்கள்‌” 
வெபக்தர்களும்‌ அப்படிச்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌, அவர்களுடைய 
யாடல்களைத்‌ திவ்யப்‌ பிரபந்தமாகவும்‌ - தேவாரமாகவும்‌ 
தொகுத்துப்‌ பாராட்டி வருகிறார்கள்‌. 
திருமங்கையாழ்வார்‌ பெருமாளைப்பற்றிப்‌ பாடும்போது, 
௭ பிறைதங்கு சடையானை வலத்தே வைத்துப்‌ 
பிரமனைத்தன்‌ உந்தியிலே தோற்று வித்து?” 


| (பெரிய திருமொழி, 4-4, 9) 
என்றோர்‌. சந்திரனை ஜடாபாரத்திலே வைத்திருக்கிற சிவனை 
வலத்தே வைத்திருக்கிறாராம்‌. உந்தி என்பது நாபிக்குப்‌ பெயா்‌ 
அதிலே தோன்றிய ஒரு தாமரைமலரில்‌ நான்கு தலைகளையுடைய 
பிரம்மா ஆவிர்ப்பவித்தார்‌. ஈசுவரனைத்‌ தன்‌ வலப்பாகத்திலே 
வைத்ததாகச்‌ சொல்லும்‌ கோலந்தான்‌ சங்கரநாராயணர்‌ 
அவசரம்‌: 

. அதே மாதிரியாகத்‌ தேவாரத்தில்‌, 
“குடமாடியை இடத்தே கொண்டு” 


என்று வருகிறது? குடமாடி என்று விஷ்ணுவுக்குப்‌ பெயர்‌. இது 
பெயர்‌. கோபிகைகளோடு 


கிருஷ்ண பரமாத்மாவுக்கு ஒரு 
சேர்ந்து கொண்டு குடத்தை வைத்துக்கொண்டு ஆடினார்‌? 
இந்தக்‌ குடமாடியைத்‌ தன்னுடைய இட்ப்பாகத்திலே வைத்துச்‌ 
கொண்‌ டிருக்கிறோன்‌ ஈசுவரன்‌ என்று சொல்கிறோம்‌. 
ஆழ்வார்‌ விஷ்ணுவைச்‌ சொல்லும்போது ஈசுவரனை 
வலப்பாகத்தில்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ பெருமாள்‌ என்று சொல்‌ 
இருர்‌. . சிவபக்தர்‌ .௪வனைசி சொல்லும்போது மகாவிஷ்ணுவை 
இடப்பாகத்தில்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ சிவன்‌ என்று சொல்கிறார்‌? 
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இப்படி இவர்கள்‌ இரண்டு பேர்களுடைய வாக்குகளைப்‌ 
பார்க்கும்போது ஈசுவரனும்‌ சாக்ராத்‌ மகாவிஷ்ணுவும்‌ ஒரே 
ஸ்வரூபத்தில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. ஹரியாகவும்‌ ஹரனாகவும்‌, 
சங்கரனாகவும்‌ நாராயணனாகவும்‌ இருக்கிறார்கள்‌ என்பது 
தெரிகிறது. தா்‌ 

ஈசுவரனுடைய இடப்‌ பாகத்தில்‌ மகாவிஷ்ணு இருக்கிறார்‌ 
என்றால்‌ அதே வாமபாகத்தில்தானே அம்பிகை இருக்கிறாள்‌? 
ஈசுவரனுடைய வாமபாகம்‌ அம்பாளுடையது; அம்பாளுடைய 
வலப்‌ பக்கத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ இருக்கிறார்‌ என்று சொல்லலாம்‌. 
ஆழ்வாரும்‌, **மகாவிஷ்ணுவினுடைய வலப்‌ பக்கத்தில்தான்‌ 
சசுவரன்‌ இருக்கிறார்‌”” என்று சொல்லியிருக்கறோர்‌. 

இந்த இரண்டையும்‌ சேர்த்துப்‌ பார்த்தால்‌ ஒரே பொருள்‌ 
தான்‌ அம்பிகையாகவும்‌ விஷ்ணுவாகவும்‌ தெரிகிறதோ எனத்‌ 
தோன்றுகிறது. மகாவிஷ்ணு யார்‌ என்றால்‌ வேறு யாரும்‌ அல்ல; 
சாக்ஷாத்‌ அம்பாள்தான்‌. I 

சில இடங்களில்‌ அம்பாளைச்‌ சொல்கிறபோது பத்மநாப 
சகோ தரி, கிருஷ்ண சகோதரி என்று சொல்வது உண்டு. ்‌ 

அதே மாதிரி மகாவிஷ்ணுவை அம்பாளின்‌ தமையனாகச்‌ 
சொல்வார்கள்‌. 

ஈழந்திரக்‌ கோடி யுடுத்தி மணமாலை 
அந்தரி சூட்டக்‌ கனாக்கண்டேன்‌ தோழீநான்‌” 

என்பது ஆண்டாள்‌ பாசுரம்‌. 

அதாவது மகாவிஷ்ணுவை 
பெண்ணான ஆண்டாளுக்கு அலங்‌ 
நாத்தியாகிய அம்பாள்‌ வந்து மணமா 
என்றால்‌ அம்பாள்‌. 

திருமழிசையாழ்வார்‌, 
பாடியிருக்கிறார்‌. மகாவிஷ்ணு ஸ்‌ 
அதன்‌ பொருள்‌. 

திருப்பா ற்கடலைக்‌ கடைந்தபோது, கடைசியாக வந்த 
அமிர்தத்தைச்‌ சாப்பிடத்‌ தேவர்களும்‌ அசுரர்களும்‌ சண்டை 
போட்டுக்கொண் டிருந்தபோது மகாவிஷ்ணுதான்‌ ஸ்திரி 
ரூபமாக, மோகினியாக அவதாரம்‌ எடுத்து வந்தார்‌ என்று ஒரு 
கதை உண்டு. ஒரு சமயம்‌ பஸ்மாகரன்‌ ஈசுவரனைக்‌ குறித்துப்‌ 
பெரிய தபஸ்‌ செய்தான்‌? ஈசுவரன்‌ அவனுக்கு அநுக்கிரகம்‌ 
செய்ய வந்தபோது அவன்‌, *'நான்‌ யார்‌ தலையில்‌ கை வைத்‌ 
தாலும்‌ அவன்‌ அந்த கூணமே பல்மமாகப்‌ போகவேண்டும்‌”? 


மணந்துகொள்ள இருந்த 
காரம்‌ பண்ணுகிறபோது 
லை சூட்டினாளாம்‌. அந்தரி 


*மாதாய மாலவனை மாதவனை” என்று 
இரிரூபமாக ஆனவர்‌ என்பது 
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என்று வரம்‌ கேட்டானாம்‌, ஈசுவரன்‌ அதைக்‌ கொடுத்து 
விட்டார்‌; அசுரன்‌ உடனே, **நீர்‌ கொடுத்த வரம்‌ பலிக்கிறதா 
என்று பார்க்கிறேன்‌. தலையை நீட்டும்‌?” என்று அவர்‌ தலை 
யிலேயே கையை வைக்கப்போனபோது ஈசுவரன்‌ பயந்துகொண்டு 
ஓட, இவன்‌ அவரைத்‌ துரத்திக்கொண்டு ஓடினானாம்‌. அப்போது 
மகாவிஷ்ணுதான்‌, “இது என்னடா? ஈசுவரனுக்கே ஆபத்து 
வந்துவிட்டதே!” என்று எண்ணி, பார்த்தவுடனே மோகிக்கும்‌ 
படியான ஸ்திரீ ரூபத்தை எடுத்துக்கொண்டு பஸ்மாசுரனிடம்‌ 
போனாராம்‌. அந்த ரூபத்தைப்‌ பார்த்தவுடன்‌ அவன்‌ அப்படியே 
மயங்கித்‌ தன்னை மணந்துகொள்ளும்படியாக அவரை அழைத்‌ 
தானாம்‌. ““சரி, மணக்கிறேன்‌, நீ போய்‌ ஸ்நானம்‌, ஆசமனம்‌ 
எல்லாம்‌ பண்ணிவிட்டு வா!”* என்று சொன்னவுடன்‌ "அந்த 
அசுரன்‌ ஸ்நானம்‌ பண்ணிவிட்டு ஆசமனம்‌ பண்ணும்போது, 
“தாமோதரா? என்று தன்‌ தலையிலேயே , கையை 
வைத்துக்கொள்ள, அவன்‌ பஸ்மமாகப்‌ போய்விட்டானாம்‌. 
இப்படி ஒரு கதை? அப்போதும்‌ மகாவிஷ்ணுவே ஈசுவரனுக்குசீ 
சகாயம்‌ பண்ண ஸ்திரீரூபமாக வந்திருக்கிறார்‌. 


“மாதாய மாலவனை?” 


மாலாகிய மகாவிஷ்ணு ஸ்திரீரூபமாக ஆவிர்ப்பவித்தார்‌ 
என்று சொன்னதற்கு இதுவே காரணம்‌. அம்பாளாக இருப்ப 
வரும்‌ அந்த மாலே என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. 

ஒரே பொருள்தான்‌ அம்பாளாகவும்‌ மகாவிஷ்ணுவாகவும்‌ 
ஈசுவரனாகவும்‌ ஆவிர்ப்பவித்திருக்றெது. சங்கரனாகவும்‌ 
தாரா யணனாகவும்‌ ௪சுவரனாகவும்‌ அம்பாளாகவும்‌ லோகாநுக்‌ 
- கரக காரணமாக ஒவ்வோர்‌ அவசரத்திலே ஆவிர்ப்பாவம்‌ 
செய்திருக்கிறார்கள்‌ என்று தெரிகிறது. 

ரத்னத்ரயம்‌ என்று ஒன்று சொல்வார்கள்‌. மூன்று 
ரத்தினங்கள்‌ என்று பொருள்‌. நாம்‌ உலகத்தில்‌ பூஜித்துக்கொண் 
டிருக்கும்‌ ரத்தினங்கள்‌ வேதத்தின்‌ மத்தியில்‌ இருக்கும்படியான 
மூன்று ரத்தினங்களே. அம்பாள்‌, சவரன்‌, சாக்ஷாத்‌ நாராயணன்‌ 
ஆகிய இந்த மூன்று ரத்தினவகளையும்‌ பூஜை செய்வது என்று 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. காஞ்சிபுரத்தில்‌ தனியாக 
அம்பாளுக்குக்‌ காமாகி கோயில்‌ இருக்கிறது. பெருமாளுக்கு 
வரதராஜப்‌ பெருமாள்‌ கோயில்‌. இருக்கறது. ஈசுவரனுக்கும்‌ 
ஏகாம்ரேசுவரர்‌ கோயில்‌ இருக்கிறது. 

இவை வாஸ்தவத்தில்‌ அது வேறு இது வேறு என்று இல்லை 
என்று காட்டுவதற்காகவும்‌, ஒரே பரமாத்ம ஸ்வருபந்தான்‌ 
என்பதை நிரூபிப்பதற்காகவும்‌ ஒரு சரீரத்தில்‌ அம்பாள்‌ ஒரு 
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பாகமும்‌ ஈசுவரன்‌ ஒரு பாகமுமாக, ஒரு சரீரத்தில்‌ விஷ்ணு ஒரு. 
பாகமும்‌ ஈசுவரன்‌ ஒரு பாகமுமாக ஆவிர்ப்பாவம்‌ செய்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌ என்பதற்கு அநேகம்‌ சான்றுகள்‌ இருக்கின்றன. 


காவேரிப்பாக்கம்‌ என்று ஓர்‌ ஊர்‌ இருக்கிறது. காஞ்சீ 
புரத்திலிருந்து வேலூருக்குப்‌ போகிற வழியில்‌ இருபது மைலில்‌: 
இருக்கிறது. அதற்குப்‌ பக்கத்தில்‌ ஒன்றரை மைல்‌, இரண்டு- 
மைல்‌ தூரத்தில்‌ பாலாறு இருக்கிறது. அந்தப்‌ பாலாற்றங்‌: 
கரையில்‌ திருப்பாற்கடல்‌ என்ற ஒரு க்ஷேத்திரம்‌ இருக்கிறது. 
அந்தத்‌ திருப்பாற்கடலில்‌ ஒரு பெருமாள்‌ கோயில்‌. இருக்கிறது. 
அதைப்பற்றிப்‌ பல நாளாக வழங்கி வருகிற கதை ஒன்று உண்டு. 
முதலில்‌ அந்த க்ஷேத்திரத்தில்‌ ஒரு பெருமாள்‌ கோயில்கூடக்‌ 
டையாதாம்‌. ஈசுவரன்‌ கோயில்தான்‌ இருந்ததாம்‌. ஒரு 
ஸ்ரீவைஷ்ணவர்‌ அநேக கேத்திரங்களுக்குச்‌ சென்று விஷ்ணு 
தரிசனம்‌ பண்ணிக்கொண்டு வருகிற காலத்தில்‌ அந்த ஊருக்கும்‌ 
வந்தாராம்‌. அநேகம்‌ ஊர்களில்‌ சிவாலயமும்‌ இருக்கும்‌; 
ஷ்ணு ஆலயமும்‌ இருக்கும்‌. ஒவ்வொரு நாளும்‌ ஓர்‌ ஊருக்குப்‌: 


போகிறபோது விஷ்ணுதரிசனம்‌ பண்ணாமல்‌ அவர்‌ ஆகாரம்‌ 


பண்ணுவதே இல்லை. சேர்ந்தாற்போல்‌ நான்கு நாள்‌ விஷ்ணு: 
கரிசனம்‌ இல்லை என்றால்‌ அவர்‌ அந்த நான்கு நாட்களும்‌ விரதம்‌: 
இருந்துவிடுவார்‌. 


அவர்‌ திருப்பாற்கடலுக்கு வந்து, **எங்கே விஷ்ணு: 


. ஆலயம்‌ இருக்கிறது?” என்று ஒவ்வொரு கோயிலாகப்‌ போனார்‌: 


எல்லாம்‌ சிவன்‌ கோயிலாகவே இருந்தன. விஷ்ணு ஆலம்‌ 
மாகத்தான்‌ இருக்கும்‌ என்று ஒரு கோயிலுக்குள்‌ நுழைந்தார்‌: 
உள்ளே போனால்‌ ஈசுவரன்‌ இருந்தார்‌: உடனே வெளியில்‌ ஓம்‌. 
வந்துவிட்டார்‌. ஆகாரம்‌ பண்ணவில்லை. *இன்றைக்கு விஷ்ணு: 
கரிசனம்‌ கிடைக்கவில்லையே!” என்று துடிதுடித்துக்கொண் 
டிருக்கிரார்‌. அவர்‌ மனசு பக்தியினாலே பட்டபாடு ச்கிக்கவில்லைத 
அதைப்‌ பார்த்து மகாவிஷ்ணுவே ஒரு கிழ்வர்‌ மாதிரி அவருக்கு 
மூன்னால்‌ வந்து, “என்ன ஸ்வாமி, விஷ்ணுதரிசனம்‌ பண்ண: 
வருதிறீர்களா?!* என்று கேட்டார்‌. ன ரர. ன 

*₹*இந்த ஊரிலே எங்கே ஐயா விஷ்ணு: கோயில்‌ இருக்‌. 
கிறது?” என்று அவர்‌ கோபமாகச்‌ சொன்னாராம்‌. 


அதோ தெரிகிறதே. அது சாக்ஷாத்‌ பெருமாள்‌ கோயில்‌ 
தான்‌”? என்று அவர்‌ சொன்னாராம்‌. ம ரு 
அந்தக்‌ கோயிலுக்குள்தான்‌ அவர்‌ நுழைந்து போய்‌ 
ஈசுவரன்‌ இருப்பதைப்‌ பார்த்துவிட்டு ஓடிவந்தார்‌. அதனால்‌, 
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“ஏன்‌ ஐயா: பொய்‌ சொல்கிறீர்‌? அது ஈசுவரன்‌ கோயில்‌”* 
என்று சொன்னாராம்‌. 

“இல்லவே இல்லை. நீர்தான்‌ பொய்‌ சொல்கிறீர்‌: அது 
பெருமாள்‌ கோயில்தான்‌. வேண்டுமானால்‌ உள்ளே வந்து 
பாரும்‌** என்று அவர்‌ பேச, “இப்போதுதான்‌ நான்‌ பார்தி 
தேன்‌” என்று இவர்‌ சொல்ல, கடைசியில்‌ கிழவராக வந்தவர்‌, 
“பந்தயம்‌ கட்டும்‌; எதற்காகப்‌ பொய்‌ சொல்கிறீர்‌?" என்று 
கையைப்‌ பிடித்துக்கொண்டு சண்டைக்குப்‌ போய்விட்டாராம்‌? 

அதற்குள்‌ ஊரில்‌ இருந்தவர்களுக்கு இது தெரிந்து அவர்‌ 
களுக்குள்‌ மத்தியஸ்தம்‌ செய்துவைக்க வந்தார்களாம்‌. 

“எதற்காக இப்படிச்‌ சண்டை போட்டுக்கொண் டிருக்க 
'வேண்டும்‌? எல்லாரும்‌ போய்த்தான்‌ அதைப்‌ பார்க்கலாமே?” 
என்று சொன்னார்கள்‌. 

“நான்‌ அந்தக்‌ கோயிலுக்குள்‌ நுழையமாட்டேன்‌”” என்று 
.விஷ்ணுபக்தர்‌ சொன்னாராம்‌. 

“வராவிட்டால்‌ விட முடியாது. எப்படி நான்‌ சொல்வது 
பொய்‌ என்று இவர்‌ பார்க்காமல்‌ சொல்லலாம்‌? யார்‌ சொல்வது 
பொய்‌ என்று பார்த்துவிட வேண்டும்‌” என்று அந்தக்‌ கிழவர்‌ 
விடமாட்டேன்‌ என்றாராம்‌. 

கடைசியில்‌ ஊரார்‌ மத்தியல்தத்தின்மேல்‌ இவர்கள்‌ 
எல்லாரும்‌ கோயிலுக்குச்‌ சென்றார்கள்‌. வாஸ்தவத்தில்‌ அங்கே 
போய்ப்‌ பார்த்தால்‌ சிவலிங்கம்‌ மாதிரி இருந்தது; கீழே பிரம்ம 
மீடமாயெ ஆவுடையார்‌ இருந்தது. அதன்மேல்‌ பெருமாள்‌ 
நின்றுகொண்‌ டிருந்தார்‌. அதைப்‌ பார்த்தவுடன்‌, “அட்டா! 
தாம்‌ ஏமாந்து போய்விட்டோமே! மகாவிஷ்ணு அல்லவா இங்கே 
இருக்கிறார்‌?' என்று அந்த விஷ்ணுபக்தர்‌ மிகவும்‌ மனம்‌ உருகி 
அநேக ஸ்தோத்திரங்கள்‌ பண்ணினாராம்‌. அப்புறம்‌ ஊர்‌ சுற்று 
வதையே விட்டு அந்த ஊரிலேயே நிரந்தரமாகத்‌ தங்கிப்‌ பெரு 
மாளுக்குச்‌ சேவை பண்ணிக்கொண்‌ டிருந்தாராம்‌. 

அந்தத்‌ திருப்பாற்கடல்‌ என்னும்‌ ஊருக்குப்‌ போனால்‌ இப்‌ 
போதும்‌ பார்க்கலாம்‌. ஆவுடையார்‌ இருக்கும்‌; அதற்கு மேல்‌ 
லிங்கம்‌ இருக்கிற இடத்தில்‌ பெருமாள்‌ நின்றுகொண் டிருக்‌ 
ஒருர்‌. இந்த க்ஷேத்திரமும்‌ நமக்கு ஈசுவரன்‌ வேறு, மகாவிஷ்ணு 
வேறு என்று இல்லை என்றெ தத்துவத்தை விளக்குகிறது. 


சங்கரநயினார்‌ கோயிலில்‌ ஒரே சரீரத்தில்‌ சங்கரனும்‌ நாரா 


யணனும்‌ 
.ஆவுடையாரின்‌ மேல்‌ பெருமாள்‌ 


கிறார்‌: 


இருக்கிறார்கள்‌. இங்கே திருப்பாற்கடலில்‌ சிவலிங்க 
இருந்துகொண்டு பிரகாசிக்‌ 
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ஆகையால்‌ ஓரே பொருள்‌ நமக்கு அநுக்கிரகம்‌ பண்ணுவ 
தற்கு இப்படி மூன்று ரூபமாக, மூன்று ரத்தினங்களாகப்‌ பிரகா 
சித்துக்கொண் டிருக்கிறது. சிவனுக்கும்‌ அம்பாளுக்கும்‌ பேதம்‌ 
இல்லை என்பதை அர்த்தநாரீசுவரத்‌ திருக்கோலம்‌ தெரிவிக்‌ 
கிறது: ஈசுவரனுக்கும்‌ மகாவிஷ்ணுவுக்கும்‌ பேதம்‌ இல்லை என்‌ 
பதைத்‌ திருப்பாற்கடல்‌, சங்கரநயினார்‌ கோயில்‌ எல்லாம்‌ 
தெரிவிக்கின்றன. பேதம்‌ இல்லாத வஸ்துதான்‌ பேதம்‌ 
உடையது போல்‌ இரண்டு மூன்று ரூபமாக ஆவிர்ப்பவித்து 
நமக்கு அநுக்கிரகம்‌ பண்ணிக்கொண் டிருக்கிறது என்பதைசி 
சாஸ்திர ரூபமாகவும்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. க்ஷேத்திரஙி 
களிலுள்ள மூர்த்திகளைப்‌ பார்த்தும்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 
சத்னத்திரயப்‌ பரீட்சை என்ற இரந்தத்திலே ரத்தத்தைப்‌ 
_ பற்றிச்‌ சொல்லும்போது, “ஓரே ஸ்வரூபம்‌ இரண்டு மூன்றாகப்‌ 
பிரகாசிக்கும்‌. எந்த எந்தக்‌ காரியத்திற்கு எந்த எந்த மாதிறி 
யாகப்‌ பிரகாசிக்க வேண்டுமோ அந்த அந்த மாதிரியாகப்‌ 
பிரகாசிக்கும்‌. பல பல ரூபமாக வேறுபாடுடையது போல்‌ 
தோன்றினாலும்‌ .உண்மையில்‌ வேறுபாடு அற்ற ஒரு வஸ்து அது” 
என்று சொல்லியிருக்கிறது. மூர்த்திகளிலும்‌ அந்தத்‌ 'தத்துவமே 
பிரகாசிக்கிறது. இந்த உண்மையை நாம்‌ உணர்ந்துகொண்டு 


அந்தப்‌ பரமாத்ம வ துத்‌ அநுக்கிரகத்தைப்‌ பெற 
வேண்டும்‌. 


- ஆனந்தத்‌ தாண்டவமூர்த்தி 


ப நடராஜா நர்த்தனம்‌ ஆடிக்கொண்‌ டிருக்கும்‌ சமயத்தில்‌, 

அவருடைய பக்கத்தில்‌ பதஞ்சலி, வியாக்கிரபாதர்‌, நந்தி 
கேசுவரார்‌, பிருங்கி ஆகிய நான்கு. பேரும்‌ நின்றுகொண் 
ருக்கிறார்கள்‌. அந்த ஆனந்த நர்த்தனத்தைப்‌ பார்த்து உள்ளம்‌ 
பூரித்து, ஆனந்தத்தின்‌ எல்லையை அவர்களும்‌ அடைந்தார்கள்‌, 
இது சிதம்பர க்ஷேத்திரத்தினுடைய ஐதிஹ்யம்‌. 

.,. சிதம்பரத்தில்‌ மாத்திரம்தான்‌ ஈசுவரன்‌ நர்த்தனம்‌ 
ஆடுகிருரா? சூரியன்‌ சிதம்பரத்தில்‌ உதிக்கறொன்‌ என்றால்‌ நம்‌ 
ஊரிலுந்தான்‌ உதிக்கிறான்‌. எல்லா இடங்களிலும்‌ உதிக்கிறான்‌. 
சந்திர சூரியர்கள்‌ உதயமாக வேண்டிய காலத்தில்‌ எல்லா இடங்‌ 
களிலும்‌ உதயமாவதைப்‌ போலவேதான்‌, சந்தியா காலத்தில்‌- 
பிரதோஷ காலத்தில்‌ - ஈசுவரன்‌ சிதம்பரத்திலும்‌ சரி, எல்லா 
இடங்களிலும்‌ சரி, நர்த்தனம்‌ பண்ணுகிறார்‌. ஈசுவரன்‌ 
நர்த்தனம்‌ பண்ணுகிற இடத்தில்‌ பதஞ்சலி, வியாக்கிரபாதர்‌ 
என்னும்‌ இரண்டு மகரிஷிகளும்‌, நந்தி, பிருங்கி என்னும்‌ 
தேவாம்சம்‌ பெற்ற இரண்டு பேர்களும்‌ இருக்கிறார்கள்‌ என்று 
சொல்வது வழக்கம்‌. அவர்களில்‌ பிருங்கியும்‌ நந்தியும்‌ 
எப்போதும்‌ ஈசுவரனோடேயே இருக்கிறவர்கள்‌. நர்த்தன 
சமயத்தில்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கிறவர்கள்‌ பதஞ்சலியும்‌ வியாக்கிர 
பாதரும்‌. 5. 

ஈசுவரன்‌ நர்த்தனம்‌ ஆடும்போது, அவருடைய நர்த்தன 
லயத்தை அதுசரித்து, தாளத்தை அதுசரித்து, பதஞ்சலி 
பகவான்‌ ஈசுவரனை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணினார்‌. அந்த ஸ்தோத்திர 
்‌ சம்பந்தமாக ஓரு விசேஷம்‌ எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது. 

பதஞ்சலியை ஆதிசேஷனுடைய அவதாரம்‌ என்று சொல்‌ 
வது உண்டு. சித்திரங்களில்‌ முகம்‌ மனுஷ்ய ரூபமாசவும்‌ உடம்‌ 
பெல்லாம்‌ பாம்பினவுடைய ரூபமாகவும்‌ அவரைக்‌ காஃறடு 
வார்கள்‌. அதேமாதிரி வியாக்கிரபா தருக்கு முகம்‌ மனுஷ்ய 
ரூபமாகவும்‌ கால்‌ புலிரூபமாகவும்‌ காட்டியிருப்பார்கள்‌. 
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பாம்பு, புலி ஆகிய இரண்டு பிராணிகளின்‌ அருகிலும்‌ 
போக நாம்‌ யோசனை பண்ணுவோம்‌ அவற்றின்‌ சுபாவ 
உணர்ச்‌ மாறிப்போகும்படியாக ஈசுவரன்‌ ஆனந்த நடனத்‌ 
தைக்‌ காட்டினார்‌. அவையும்‌ உள்ளம்‌ பூரித்து, ஆனந்தத்திஸ்‌ 
எல்லையை அடைந்துவிடும்படியான நர்த்தனமாகப்‌ பண்ணு 
கிறார்‌: i : க 
நந்திக்கு இரண்டு கொம்புகள்‌ உண்டு: நான்கு கால்கள்‌ 
உண்டு. வியாக்கிரபாதருக்கு நகம்‌ எல்லாம்‌ நீட்டிக்கொண் 
டிருக்கும்‌; கால்கள்‌ நான்கு உண்டு, பிருங்கிக்கு மூன்று கால்கள்‌ 
உண்டு. அவர்கள்‌ மூன்று பேரும்‌ பதஞ்சலியைக்‌ கொஞ்சம்‌... ஏஎ. 
னார்களாம்‌. **உனக்குக்‌ கொம்பும்‌ இல்லை? காலும்‌ இல்லை”? 
என்று ஏசிக்கொண் டிருந்தார்களாம்‌. 
பாம்புக்குக்‌ கால்களும்‌ இல்லை: கொம்பும்‌ இல்லை. பதஞ்சலி 
ஆதிசேஷ அவதாரந்தானே? அதனால்‌ அவர்கள்‌ பரிகாசம்‌ பண்‌ 
ணினபோது, **சரி, என்னவோ நான்‌ இப்படிக்‌ கொம்பும்‌ இல்‌ 
லாமல்‌ கால்களும்‌ இல்லாமல்‌ இருக்கிறேன்‌. இருந்தாலும்‌ 
உங்களுக்குக்‌ காது வேறு, கண்‌ வேறு என்று இருக்கின்றன3 
அதனால்‌ ஈசுவரன்‌ நர்த்தனத்தைக்‌ கண்ணால்‌ கூர்ந்து பார்த்தால்‌ 
காது கொஞ்சம்‌ செயலற்றுப்‌ போகும்‌; காதினால்‌ தாளத்தைக்‌ 
கவனித்துக்‌ கேட்டால்‌ கண்ணுக்குக்‌ கொஞ்சம்‌ சக்தி குறைந்து 
போகும்‌. எனக்குக்‌ கண்ணும்‌ காதும்‌ ஒன்றுதானே? அதனால்‌ 
ஈசுவரன்‌ நர்த்தனம்‌ ஆடுவதைக்‌ கூர்ந்து கவனிக்கும்போதே 
அந்தக்‌ கால்களின்‌ தாள கதியையும்‌ நான்‌ . கூர்ந்தே 
முடியும்‌” என்று சொன்னாராம்‌. ்‌ 
பாம்புக்குக்‌ காதும்‌ கண்ணும்‌ ஒன்றுதான்‌. அதனால்தான்‌ 
“கட்செவி” என்று பெயர்‌. வியாகரண மகா பாஷ்யத்தைப்‌ 
பண்ணினவர்‌ பதஞ்சலிதான்‌. நடராஜாவின்‌ தாள ஸ்வரத்துக்கு 
ஏற்ப மாஹேசுவர சூத்திரங்கள்‌ ஏற்பட்டன. அவற்றைக்‌ 
கேட்டவரானதால்‌ - வியாகரணத்துக்குப்‌ பாஷ்யம்‌ 
மூடிந்தது. தளப்‌ ன 
“எனக்குக்‌ கொம்பும்‌ கால்களும்‌ இல்லாவிட்டால்‌ என்ன? 
கொம்பும்‌ காலும்‌ இல்லாமல்‌ என்னைப்‌ படைத்தவன்‌. ஈசுவர 
தானே? அவனே கண்ணையும்‌ -காதையும்‌ ஒன்றாகக்‌ * கொடுத்‌ 
இருக்கிறான்‌. ஆகவே அவன்‌ நர்த்தனத்தைப்‌ பார்த்து ஆனந்‌ 
கம்‌ அடையும்போதே, அவனுடைய கால்களின்‌ காள சப்தத்தை 
யும்‌ கேட்கறேன்‌. அதற்கு ஏற்றாற்போல நான்‌ கொம்பும்‌ 
இல்லாமல்‌ காலும்‌ இல்லாமல்‌ அவனை ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணு 
கிறேன்‌” என்று பதஞ்சலி மற்ற மூன்று பேர்களிடமும்‌ சொன்‌ 
னாராம்‌. 
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*-உருவத்திலேதான்‌ உனக்குக்‌ காலும்‌ இல்லை: கொம்பும்‌ 
இல்லை; நீ பண்ணப்போகிற ஸ்தோத்திரத்திலேகூடக்‌ காலும்‌ 
இல்லாமல்‌, கொம்பும்‌ இல்லாமல்‌ எப்படிப்‌ பண்ணப்‌ போக 
ரூய்‌2£” என்று அவர்கள்‌ சிரித்துக்கொண்டே கேட்டார்களாம்‌. 
. இப்போது நாம்‌ கெ”, கொ” என்று எழுதுகிறோம்‌. £௧” 
வுக்கு முன்பு செம்மறியாட்டுக்‌ கொம்பு போல ஓன்று போடு 
கிறோமே அதற்குக்‌ “கொம்பு” என்றுதான்‌ பேர்‌ சொல்கிறோம்‌. 
அதேபோல்‌, கோ” என்று போடும்போது *க£வுக்கு முன்னால்‌ 
இரண்டு கொம்புகளும்‌ பின்பு கால்கள்‌ போல ££” என்றும்‌ போடு 
கிறோம்‌. இதைக்‌ “கால்‌” என்றுதான்‌ சொல்கிறோம்‌. “கவைப்‌ 
போட்டு ஒரு கால்‌ வாங்கினால்‌ “கா” ஆதிெது: 
“எனக்குக்‌ கொம்பு, கால்‌ இரண்டும்‌ இல்லை அல்லவா? 
அதனால்‌ நான்‌ பண்ணுகிற ஸ்தோத்திரத்திலுள்ள எழுத்துக்‌ 
களுக்கும்‌ கொம்பும்‌ காலும்‌ இல்லாமலே பண்ணிவிடுகிறேன்‌'* 
என்று பதஞ்சலி சொன்னாராம்‌. “அப்படி ஸ்தோத்திரம்‌ பண்‌ 
அவது எப்படி?” என்று மற்றவர்களுக்கு ஆச்சரியம்‌ உண்டா 
யிற்று: இவரோ, கால்‌ போடுகிற தீர்க்கமான எழுத்துக்களோ 
கொம்பு போடக்கூடிய ஏ, ஓ? ஆமயெ உயிர்கள்‌ சேர்ந்து வரும்‌ 
எழுத்துக்களோ எதுவும்‌ இல்லாமல்‌, ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணினார்‌ 
இப்படி ஒரு கதை. இது என்‌ கதைதான்‌. அவர்‌ பண்ணி 
யிருக்கும்‌ ஸ்தோத்திரத்தில்‌ இர்க்கமான கால்‌ போட்ட எழுத்‌ 
துக்கள்‌ இல்லாமல்‌, கொம்பு போட்ட எழுத்துக்கள்‌ இல்லாமல்‌ 
இருக்கிற விசேஷத்தைப்‌ பார்த்துவிட்டு இந்தமாதிரி ஒரு கதை 
சொன்னேன்‌. 
STATA SURES எண கு 
தனா ணைன ரர | 
என எட்கா 
எனாகாகாகளரினரர்‌ எரிரனாச்‌ ef ௭௭ ॥ 
அநந்தநவரத்நவில்ஸத்கடக- 
கிங்கிணிஜலஞ்ஜலஜலஞ்ஜலர வம்‌ | 
முகுந்தவிதிஹஸ்தக தமத்தலலய- 
'த்வநிதிமித்திமிதகர்த்தநபதம்‌ | 
ஸாகுந்தர தபர்ஹிரதநந்திமுக- 
தந்திமுகப்ருங்கிரிடிஸங்கநிகடம்‌ | 
ஸுந்தஸநகப்ரமுகவந்திதபதம்‌ 
பரசிதம்பரநடம்‌ ஹ்ருதி பஜ | 
இது பதஞ்சலி பண்ணின ஸ்தோத்திரந்தான்‌. இதிலே 
ஏதாவது ஓர்‌ எழுத்து, கொக்கி போட்டு, கால்‌ வாங்கி வந்திருக்‌ 
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கிறதா என்று பாருங்கள்‌. தர்க்க அக்ஷரம்‌ ஒன்றுகூடக்‌ 
இடையாது. . 

ஈசுவரன்‌ காலிலே போட்டிருக்கும்‌ சலங்கை அவர்‌ தரா்த்‌ 
தனமாடும்போது எப்படி ஜல்‌ ஜல்‌ என்று ஓலிக்குமோ அந்தசி 
சப்தத்தையே இந்தச்‌ சுலோகத்தில்‌ காட்டுகிறார்‌. சுலோகத்‌ 
தின்‌ நடைகூட ஈசுவரனுடைய நர்த்தன தாள கதிக்கு ஏற்ப 
அமைந்திருக்கிறது. 

oases ணை கைர | 
அநந்தநவரத்நவிலஸத்கட்க- 
கிங்கிணிஜலஞ்ஜலஜலஞ்ஜலரவம்‌ | 
ரவம்‌ என்பதற்குச்‌ சப்தம்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
ரணை னர எரே | 

முகுந்தவிதிஹஸ்தக தமத்தலலயத்வநி- 

ப திமித்திமிதநர்த்தநபதம்‌ | ப 

முகுந்தன்‌ - விஷ்ணு, விதி- பிரம்மா. பதஞ்சலி சொல்‌ 
திறார்‌-பிரம்மாவும்‌ விஷ்ணுவும்‌ தங்களுடைய ஹஸ்தத்தினாலே - 
மத்தளம்‌ வாசித்துத்‌ தாளம்‌ போட, அவற்றுக்கு ஏற்ப ஈசுவரன்‌ 
திமித்திமி திமித்திமி என்று நர்த்தனம்‌ செய்கிறாராம்‌. 

இப்படி, திமித்திமி திமித்திமி என்று அவர்கள்‌ வாசிக்கிற 
மத்தள லயம்‌, கரதாளம்‌ இவற்றோடு ஈசுவரன்‌ நடனம்‌ ஆடும்‌ 
போது அவருடைய கால்களில்‌ உள்ள சலங்கைகள்‌ ஜல்‌ ஜல்‌ என்று 
ஒலிக்கின்றன. இந்த நர்த்தன பாதத்தை யாரெல்லாம்‌ கூடி 
இருந்து பார்த்துக்கொண்‌ டிருக்கிறார்கள்‌ என்பதைப்‌ பதஞ்சலி 


சொல்கிறார்‌ 
சிரிக்க | 
நந்திமுக தந்திமுகப்ருங்கிரிடிஸங்கநிகடம்‌ | 
நந்தி, தந்திமுகன்‌, ப்ருங்கி, ரிடி இவர்கள்‌ எல்லாம்‌ கூடி 
யிருக்கிறார்கள்‌. இவர்கள்தாம்‌ பதஞ்சலியைப்‌ பரிகாசம்‌ செய்த 
வர்கள்‌ என்றாலுங்கூட, பதஞ்சலி இவர்களையும்‌ சேர்த்தே 
ஸ்தோத்திரத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 
ஸங்கம்‌ - கூட்டம்‌; நிகடம்‌, சமீபம்‌. நந்தி, தந்திமுகன்‌, 
ப்ருங்கி, ரிடி இவர்கள்‌ எல்லாம்‌ கூட்டமாகச்‌ சமீபத்தில்‌ இருந்து 
பார்த்துக்கொண்‌ டிருக்கும்படியான நர்த்தன பதம்‌ அது: 
எக்‌ எனச்‌ Ef ௭௭ ॥ 
ஸ௩ந்தஸநகப்ரமுகவந்திதபதம்‌ 
பரசிதம்பரஈ௩டம்‌ ஹ்ருதி பஜ | 
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' இவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணும்படியான 
சரணாரவிந்தத்தை உடையவர்‌ ஈசுவரன்‌. தில்லைவெளியில்‌ 
ஆடிக்கொண் டிருப்பதை . எல்லோரும்‌ அதுபவிக்கிறார்கள்‌. 
_ நிறைந்த ஆனந்தத்தோடு ஆடுவதனால்‌ அதற்கு ஆனந்தத்‌ 
தாண்டவம்‌ என்று பெயர்‌. உள்ளே இருக்கும்‌ ஆனந்தம்‌ ஓர்‌ 
உருவத்தோடு ஆடினால்‌ எப்படி இருக்குமோ அப்படி ஆடுகிறார்‌ 
ஈசுவரன்‌. ஆடுகின்ற அந்தப்‌ பதத்திற்குக்‌ *குஞ்சத சரணம்‌” 
என்று பெயர்‌. 


qari 8௩ ௭௭ | 
பரசிதம்பர௩டம்‌ ஹ்ருதி பஜ | 
“பரதத்துவமாக இருக்கும்படியான நடராஜனை ஹ்ருதயத்‌ 
தில்‌ பஜி என்று சொல்கிறது இந்தச்‌ சுலோகம்‌. இதே மாதிரி 
யாகப்‌ பத்துச்‌ சுலோகங்கள்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌. இன்னொரு 
சுலோகம்‌ சொல்கிறேன்‌. இதிலும்‌ கால்‌ போட்ட எழுத்து, 
கொம்பு போட்ட எழுத்து ஒன்றாவது இருக்கிறதா என்று 
பாருங்கள்‌; இராது. 
24 ராகா எரா 
எர்்ுன்ண்ருமிர ளாம்‌ எர ஏஏ | 
at எ ்னான்‌ ufaaateadd எணண 
ணண்து சராம்‌ பரன்‌ Ei wer ॥ 
ஹரம்‌ த்ரிபுரபஞ்ஜ௩மஈந்தக்‌ ௬ தகங்கண- 
மகண்ட தயமக்‌ தரஹிதம்‌ 
விரிஞ்சிஸுரஸம்ஹதிபுரந்‌ தரவிசிந்திதபதம்‌ 
தருணசந்த்ரமுகுடம்‌ | 
பரம்‌ பதவிகண்டிதயமம்‌ பஸிதடண்டிததநும்‌ 
மத௩வஞ்ச நபரம்‌ 
சிரந்தநமமும்‌ ப்ரணதஸஞ்சிதரிதிம்‌ 
ப்ரசிதம்பர௩டம்‌ ஹ்ருதி பஜ || 
ஹரன்‌ என்பதற்குக்‌ கள்வன்‌ என்று அர்த்தம்‌; 


எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ அபகரித்துக்கொண்டு போகிறவன்‌, தூக்கிக்கொண்டு 
போகிறவன்‌ என்று அர்த்தம்‌. ஈசுவரன்‌ எதை அபகரித்துக்‌ 


கொண்டு போகிறார்‌? தம்‌ பக்தர்களுடைய தாபத்ரயத்தை - 
கஷ்டம்‌, துக்கம்‌, பாவம்‌ எல்லாவற்றையும்‌ முதலில்‌ அபகரித்‌ 
துக்கொண்டு போடூருர்‌. அப்புறம்‌ அவர்களுடைய பக்தி முற்றி 
விட்டால்‌ நிறைந்த பக்தி உள்ளத்தையே அபகரித்துக்‌ 
கொண்டு போகிறார்‌. “உள்ளங்‌ கவர்‌ கள்வன்‌” என்று ஞானசம்‌ 
பந்தக்‌ குழந்தை சொல்லிற்று. முடிவில்‌ மகாப்பிரளய காலத்‌ 
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இல்‌ சராசரங்கள்‌ . எல்லாவற்றையும்‌ அபகரித்துத்‌ தனக்குள்‌ 
அடக்கிக்கொண்டு விடுகிறார்‌. இப்படி எல்லாவற்றையும்‌ அபக 
எத்‌ த்‌ கல்‌ ஹரன்‌ என்ற நாமம்‌ வத்தது.3 


gt ்டயய்பப்பவவட் பு 


ஹரம்‌ த்ரிபுரபஞ்ஜ௩மநந்தக்ரு தகங்கண - 
மகண்ட தயமந்தரஹிதம்‌ | க உ வத 


_ தீரிபுரப்ஞ்‌ ஜந.ம்‌ - த்ரிபுரசம்ஹாரம்‌; , .. பூரம்‌- பட்டணம்‌]. 
மூன்று பட்டணங்களைச்‌ சம்ஹாரம்‌ பண்ணினவன்‌ ஈசுவரன்‌. 


ஸ்தூலமாக இதற்கு அர்த்தம்‌ பண்ணுகிறபோது ஒரு புராணக்‌ 
கதை தெரியவரும்‌. ்‌ 


மூன்று கோட்டைகளுடன்‌ கூடிய க்க கவில்‌ மூன்று 
அசுரர்கள்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்களால்‌ அநேக உபத்திரவம்‌ 
ஆனங்களுக்கும்‌, இதவர்களுக்கும்‌ ஏற்பட்டன. அவர்களை எப்படிச்‌ 
அம்ஹாரம்‌ பண்ணு வது என்று தேவர்கள்‌ யோசித்தார்கள்‌. 
கடைசியில்‌, “ஈசுவரன்தான்‌ சம்ஹாரம்‌ பண்ணவேண்டும்‌? 
அவருக்கு -நாம்‌ எல்லோரும்‌ சகர்ய்மாக இருக்கலாம்‌” என்று 
சகல வக்ப்‌ தீர்மானம்‌ பண்ணினார்களாம்‌: 


சசுவரனுக்குப்‌ பூமி. ரதமாகவும்‌, அந்த. ரதத்திற்குச்‌ சூரிய 
அழ்திரர்கள்‌ இரண்டு சக்கரங்களாகவும்‌, பிரம்மா சாரதியாகவும்‌,, 
வேதங்கள்‌: குதிரைகளாகவும்‌, மகாவிஷ்ணு வில்லில்‌ -வைத்துப்‌. 
மூட்டும்‌ அம்பாகவும்‌ இருந்து. சகாயம்‌ . பண்ணுவது , என்று 
தீர்மானம்‌ .செய்தார்கள்‌. ஈசுவரன்‌ இவர்கள்‌ எல்லாருடைய 
சகாயத்தையும்‌ உபயோகப்படுத்திக்கொள்ளச்‌ சம்மதித்தார்‌. 


ரதத்தில்‌ ஏறி உட்கார்ந்துகொண்டு திரிபுரங்களைச்‌ சம்ஹா 
ரம்‌ பண்ணப்‌ புறப்பட்டபோது. அவரே நினைத்தார்‌: “என்னடா! 
நம்‌ காரியம்‌ இவர்கள்‌ எல்லாருடைய சகாயத்தினால்‌ எப்படி 
நடக்கும்‌? இவர்கள்‌ ஒருவரோடு ஒருவர்‌ ஒட்டாதவர்களாக 
இருக்கிறார்களே! பூமி ரதம்‌ என்றால்‌ நகருமா? அதற்குச்‌ சூரியன்‌ 


ஒரு சக்கரம்‌, சந்திரன்‌ ஒரு சக்கரம்‌. .இரண்டும்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ 


ஒடுவது இல்லையே! ஒன்று காலையில்‌ ஓடினால்‌ மற்றொன்று 
ராத்திரி ஓடும்‌. அம்பு விஷ்ணு; அது ஒரே தூக்கத்தில்‌ இருந்து 
கொண்டிருக்கும்‌ பேர்வழி. இவர்களைச்‌ சகாயமாக வைத்துக்‌ 
கொண்டு நாம்‌ திரிபுர சம்ஹாரத்திற்குக்‌ 'இளம்பி விட்டோமே” 
என்று - நினைத்தார்‌. அவருக்கே சிரிப்பு வந்துவிட்டது. ஒரு 
சிரிப்புச்‌ சிரித்தார்‌. அந்தச்‌ .அரிப்பினாலேயே திரிபுரங்கள்‌ சம்ஹா 
ஏம்‌ ஆகிவிட்டன. இது பழைய கலித்‌.” 
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்‌ இதற்குச்‌ சூக்மமான தத்துவம்‌ ஒன்று உண்டென்று 

சால்வார்கள்‌. நம்முடைய தேகந்தான்‌ பட்டணம்‌. பொதுவா 
கத்‌ தேகம்‌ என்று சொல்லிவிட்டாலும்‌ கவனித்துப்‌ பார்த்தால்‌: 
மூன்று பிரிவுகள்‌ இருக்கின்றன. கை, கால்‌, சதை, எலும்பு, 
தரம்பு, ரத்தம்‌ இவையெல்லாம்‌ சேர்ந்தது ஒன்று; அது: 
ஸ்தூல சரீரம்‌ என்பது. பார்க்கிற சக்தி, கேட்குற சக்தி, தொடும்‌ 
சக்தி, ரசிக்றெ சக்தி என்று உடம்பில்‌ பல விதமான சக்திகள்‌ 
இருக்கின்றன. மனசில்‌ மனசு, புத்தி, சித்தம்‌, அகங்காரம்‌ 
என்று நான்கு பிரிவுகள்‌ இருக்கின்றன. இதை எப்படிப்‌ பண்ண 
லாம்‌ என்று ஆலோசித்து நிச்சயிக்கிறது புத்தி. நின்று செய்வது: 
சித்தம்‌. “நான்‌ செய்கிறேன்‌” என்பதான நினைப்பு அகங்காரம்‌. 
“எப்படி முடியுமோ, என்ன பலன்‌ வருமோ?” என்று தவிப்பது: 
மனசு: இப்படி உள்ளே இருக்கும்படியான பலவிதமான சக்தி 
களுக்கெல்லாம்‌ சேர்த்துச்‌ சூக்ஷ்ம சரீரம்‌ என்று பெயர்‌. 
-  தூங்கும்யோது எல்லாம்‌ மூடிக்கொண்டு ஓரே இருட்‌ 
டாகப்‌ போய்விடுகிறது. கண்‌ தூங்கும்போது மூடியிருந்தாலும்‌. 
திறந்திருந்தாலும்‌ பார்ப்பதில்லை. காது , திறந்திருந்தாலுங்‌ 
கூடக்‌ கேட்பதில்லை. உடம்பிலே ஒருவிதமான சக்தியும்‌ இல்‌ 
லாமல்‌, தூங்கும்போது ஓர்‌ ஆனந்தம்‌ ஸ்புரித்துக்கொண்டு 
இருக்கிறதே, அந்த ஆனந்தமடையும்‌ சரீரத்துக்குக்‌ காரண 
சரீரம்‌ என்று பெயர்‌. இந்த மூன்று சரீரங்களுமே பரமாத்ம 
ஸ்வரூபத்தை - மறைக்கின்றன. : இந்த மூன்று சரீரங்களையும்‌: 
அழித்துவிட்டால்‌ நமக்கும்‌ அதற்கும்‌ சம்பந்தம்‌ இல்லை. சதா 
ஆனந்த ஸ்வரூபத்தோடு ஒன்றுபட்டு ஆனந்தமயமாக இருக்க 
லாம்‌. - இந்தத்‌ திரிபுரங்களைச்‌ சம்ஹாரம்‌ பண்ணுவது எப்யடி? 
சிரித்துச்‌ சிரித்துச்‌ சம்ஹாரம்‌ பண்ணவேண்டும்‌. சிரிப்பினாலே- 
தான்‌ எல்லாத்‌ துன்பங்களையும்‌ இடைஞ்சல்களையும்‌ ௪ம்ஹரித்து 
விட்டு ஆனந்தமயமாக ஆனந்த ஸ்வரூபத்தோடு ஒன்றுபட 
வேண்டும்‌. இதுதான்‌ சூக்ஷ்மம்‌. 


எக்கோ 
அநந்தக்ருதகங்கணம்‌ 

'கங்க்ணம்‌ - கையில்‌ போட்டுக்கொள்ளக்‌ கூடிய கடகம்‌: 
அனந்தன்‌ - ஆதிசேஷன்‌; அவன்‌ பாம்பு. பாம்பை ஈசுவரன்‌ தம்‌. 
கையில்‌ கடகமாகப்‌ போட்டுக்கொண் டிருக்கிறார்‌. 


ர்‌ ஏ 
்‌. அகண்டதயம்‌ அந்தரஹிதம்‌ 
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"அவருடைய தயை 'அகண்டமானது? எல்லையில்லாதது. 
நம்முடைய தயைக்கு எல்லை உண்டு. அதற்கு மேல்‌ போனால்‌ 
கோபம்‌ : வந்துவிடும்‌. .வைவதற்கு ஆரம்பித்துவிடுவோம்‌.. 
நம்மைப்‌ போல்‌ கண்டமான தயை உடையவர்‌ அல்ல ஈசுவரன்‌. 
எப்படி அவர்‌ ஆதி அந்தம்‌ இல்லாதவரோ அப்படியே அவரு. 
டைய தயையும்‌ ஆதி அந்தம்‌ இல்லாமல்‌ அகண்டமாக 
இருக்கிறது. ட உ 
ம்ட்டிட்ட்ட்ட் ப ப்யம்டு முப தப பப பட்ட இ 
விரிஞ்சிஸஃரஸம்ஹதிபுரந்தரவிசிந்திதபதம்‌ ஸ்‌ 
தருணசகந்த்ரமுகுடம்‌ | ன சக ன த 
இந்திரன்‌ முதலான சகல தேவர்களுடைய இருதயத்திலும்‌ 
இருக்கும்‌ சரணத்தை உடையவர்‌; .தருணசந்திரனை, பிஞ்சான 
சந்திரனை ஜடாமகுடத்திலே ஒட்டி .வைத்துக்கொண்‌. டிருக்‌. 
இறவர்‌: தருணசந்திரன்‌. என்பதைத்தான்‌ தமிழில்‌ பிறைச்‌ 
சந்திரன்‌ என்பார்கள்‌. 
“ சம்பந்த: சுவா மிகள்‌ அழகாகப்‌ பர்டுகறாோர்‌-— 
கற்றாங்கு எரியோம்பிக்‌ கலியை, வாராமே 
செற்றார்‌ வாழ்தில்லைச்‌ சிற்றம்‌: பலமேய 
முற்று வெண்திங்கள்‌ முதல்வன்‌ பாதமே 
த பற்றா நின்றாரைப்‌ பற்றா பாவமே. . ன 
.. சிதழ்பர க்ஷேத்திரத்தில்‌ தில்லை அம்பலத்தில்‌ நர்த்தனமிடும்‌: 
பெருமானைப்பற்றிப்‌ பாடுகிறார்‌. நாயன்மார்கள்‌, . ஆழ்வார்கள்‌ 
எல்லோரும்‌. ஒரு க்ஷேத்திரத்திற்குப்‌ போனால்‌ அந்த கேத்தி, 
ரத்தில்‌ உள்ள ஈசுவரனையோ  பெருமாளையோ பற்றிப்‌ பாடுவ 
தற்கு முன்னால்‌, அந்த ஊரில்‌ எழும்படியான வேத ஒலி, 
ஹோமப்‌ புகை, தானதர்மங்களின்‌ பெருமை இவை எல்லா 
வற்றையும்‌ சேர்த்துப்‌ பாடியிருப்பார்கள்‌.. னு 
“நான்கு வேதங்களும்‌, ஆறு 'ஆகமங்களும்‌ அறுபத்து. 
நான்கு கலைகளும்‌ . இருக்கும்படியான இந்த ஊரில்‌ விபூதி 
தாரணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு_ஹோமப்புகை வானளாவ எழும்‌ 
படியாக வேள்விகள்‌ செய்துகொண் டிருக்கும்‌ அந்தணர்களால்‌ 
பூஜிக்கப்படுறெ பெருமானே என்பதாக . அநேக . இடங்களில்‌ 
. அப்பர்‌ சுவாமிகளும்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. ' 
_ நாயக நாயகி பர்வத்தில்‌" ஆழ்வார்கள்‌ . பாடியிருக்கும்‌ 
பாட்டுகளிலும்‌ இப்படி வரும்‌. 
ஸ்திரீகள்‌ - எப்படித்‌ தம்மைப்‌ பர்த்தாவுக்கு அர்ப்பணம்‌ 
பண்ணி விடுகிறார்களோ, அப்படி ஈசுவரனை நாயகனாகவும்‌ 
தங்களை நாயதிகளாகவும்‌' பாவித்துப்‌ பாடியிருக்கிறார்கள்‌. : 
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“சரீரம்‌ இருந்தால்‌. இருக்கட்டும்‌; போனால்‌ போகட்டும்‌. 
மானம்‌. வந்தாலும்‌ அவமானம்‌ வந்தாலும்‌ சரி, நமக்கென்ன? 
அவன்‌ கட்டளைக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து நடப்பது ஒன்றுதான்‌ நம்‌ 
முடைய விரதம்‌” என்று அநேக விரதங்களைப்‌ போல்‌ இதையும்‌ 
ஸ்திரீகள்‌ ஒரு விரதமாக வைத்துக்கொள்வதுதான்‌ பதிவிரதம்‌ 
என்பது. பதிக்குத்‌ தன்னை . அர்ப்பணம்‌ பண்ணிவிட்டுக்‌ 
கொஞ்சங்கூடக்‌ கர்வம்‌ இல்லாமல்‌ இருப்பது பதிவிரதம்‌. 
“அவனுக்குச்‌ சுச்ரூஷை செய்வது ஒன்றே நம்‌ விரதம்‌; அவன்‌ 
தப்பான, அக்கிரமமான காரியத்தைச்‌ சொன்னாலும்‌ செய்ய 
வேண்டியதுதான்‌” . என்று இருப்பவர்கள்‌ பதிவிரதைகள்‌. 
“எங்கேயோ தூக்கிக்கொண்டு போகச்‌ சொன்னான்‌ என்று தன்‌ 
பதியை ஒரு கூடையில்‌ வைத்து ஒருத்தி தூக்கிக்கொண்டு 
போனாள்‌. கழுமரத்தில்‌ இருந்த ஒருவன்‌ காலில்‌ பட்டு அவன்‌ 
சபித்தான்‌. அவள்‌ அந்தச்‌ சாபமே பலிக்காம்ற்‌ போகும்படி 
செய்தாள்‌. இப்படிப்‌ பதிவிரதத்‌ தன்மையை விளக்க ஒரு கதை 
உண்டு. 

ஈசுவரன்தான்‌ புருஷன்‌. மற்ற எல்லோரும்‌ ஸ்திரீகளே: 
பகவானைப்‌ புருஷனாக எண்ணித்‌ தம்மைப்‌ யெண்களாகப்‌ 
பாவித்துப்‌ பக்தி பண்ணும்‌ நிலையே நாயகி. நாயக பாவம்‌. 
அந்தப்‌ பாவத்தில்‌, பல பாசுரங்கள்‌ இருக்கின்றன. . 

ஞானம்‌, பக்தி என்பவற்றைச்‌ சிருங்கார ரசம்‌ கலந்து திருக்‌ 
சகோவையாரில்‌ ' நிறையச்‌. - சொல்லி யிருக்கிறது.” ' மீராபாய்‌ 
அப்படித்தான்‌ கிரிதர . கோபாலனுக்கே' : தன்னை அர்ப்பணம்‌ 
ப்ண்ணிவிட்டாள்‌. வட்மதுரையை விட்டுக்‌ கிருஷ்ண பகவான்‌ 
லீலைகள்‌ ' புரிந்த இடமாகிய பிருந்தாவனத்துக்கே போய்‌ 


வடதகேசத்து ஆசாரியர்களில்‌ வல்லபாசாரியார்‌, , ஸூர்‌ . 


தாஸைப்‌ . போல ஒரு குரு. பிருந்தாவனத்துக்குப்‌ போயிருந்த 
போது அவரைத்‌ தரிசனம்‌ பண்ண வேண்டுமென்று மீராபாய்‌ 
கேட்டாளாம்‌. அதற்கு அவர்‌, “நான்‌ ஸ்‌ திரிகளையே பார்ப்ப 
இல்லை” என்று சொல்லி அனுப்பிவிட்டாராம்‌. , 
இந்தப்‌. பிருந்தாவனத்தில்‌ ஸ்திரீகளைப்‌ பார்ப்பதில்லை 
என்றால்‌ இவர்‌ புருஷர்போல இருக்கிறது. இந்தப்‌ பிருந்தா 
வனத்தில்‌ புருஷன்‌ ஒருவன்‌ தான்‌... அழத கிருஷ்ணனை த்‌ தவிர, 
யாக்கி எல்லாரும்‌ நாய்‌ 6 7 
வரக்கூடாது. ஆகவே இவருக்கு தீ தாம்‌ புருஷா என்ற எண்ணம்‌ 
இருந்தால்‌. உடனே இந்த எல்லையை விட்டுப்‌ போகச்‌ சொல்‌!£* 


இரு மீராயாய்‌ சொல்லி, அனுப்பினாளாம்‌; | 


த 


ஸ்திரிகள்தாம்‌. , வேறு புருஷர்கள்‌ இங்கே! 


ET 


தத டட 


ஆனந்தத்‌ தாண்டவழூர்த்தி 722 


அதைக்‌ கேட்டவுடன்‌, “அட்டா! இவள்‌ - உத்தமான 
ஞானிபோல்‌ இருக்கிறதே! என்ன அபசாரம்‌ பண்ணிவிட்டோம்‌!”” 
'என்று.௮வர்‌ மிகவும்‌ துக்கப்பட்டு அவளை நமஸ்காரம்‌ பண்ணி: 
னாராம்‌. அவள்‌ அவருக்குக்‌ குருவாகவும்‌, அவர்‌ அவளுக்குக்‌. 
குருவாகவும்‌ ஆனதாக மீராபாய்‌ சரித்திரத்தில்‌ வருகிறது. 
இந்த மாதிரியான நாயக நாயக பாவத்தில்‌ பக்தி பண்ணும்‌: 
போது, 'ஸ்வாமி ஒருத்தரே புருஷர்‌, மற்றவர்கள்‌ எல்லாரும்‌: 
ஸ்திரீகள்‌” என்று எண்ணுவார்கள்‌. ன ரூ 


ஆழ்வார்‌ என்பதற்கே நல்ல யெளவனத்தோடு இருக்கும்‌: 
நங்கை என்று அர்த்தம்‌. ஆயிரம்‌ வருஷங்களுக்கு . முந்தின | 
பழைய கோயில்‌ கல்வெட்டுகளிலே, ஒரு ராஜா ஒரு ஸ்திரீயைக்‌ . 
கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டான்‌ என்றால்‌, இன்ன ராஜா : 
வுக்கும்‌ இன்ன ஆழ்வாருக்கும்‌: கல்யாணம்‌ நடந்தது என்று. 
பொறிக்கப்பட்டிருக்கும்‌. அதிலிருந்து நல்ல யெளவனத்தோடு: 

இருக்கும்‌ உத்தம லக்ணம்‌ உடைய ஸ்திரீயைக்‌ குறிக்க 
ஆழ்வார்‌ என்று எழுதியிருக்கிறார்கள்‌ என்று தெரிகிறது. 


அதிலிருந்து பகவானைத்‌ தன்‌ நாயகனாவும்‌ தங்களை ஸ்திரீ 
களாகவும்‌ பாவித்துப்‌ பக்தி பண்ணிப்‌ பல பல பர்‌ டல்களை 
எழுதியிருப்பவர்களுக்கு, “ஆழ்வார்கள்‌' என்ற பெயர்‌ வந்து 
விட்டது. 

ஒரு பெண்‌ தன்‌ நாயகனுடைய விரக்தாபத்தில்‌ என்ன 
என்ன செய்கிறாள்‌ என்பதை. அவளுடைய: தாய்‌ சொல்வது 
போல்‌ ஓர்‌.ஆழ்வார்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. அப்படிச்‌ சொல்கிற: 
போது விபூதி இட்டுக்கொண்டு ஒருவன்‌ , போகிறதைப்‌ பார்த்‌. 
- தால்‌ அவன்‌ விஷ்ணு பக்தன்‌ என்று பின்னே ஒடுகிறாளாம்‌. 
அதே மாதிரி துளசி மாலை போட்டவனைக்‌ கண்டால்‌ விஷ்ணு 
பக்தன்‌ என்று அவன்‌ பின்னாடியே ஓட ஆரம்பிக்கிறாளாம்‌. 


நீறு செவ்வே இடக்‌ காணில்‌ திருமா லடியா ரென்றோடும்‌ 


துளசி மாலையைத்‌ தரித்துக்கொண் டீருக்கிறவனைப்‌ 
பார்த்து அவள்‌ அவன்‌' விஷ்ணுபக்தன்‌ என்று நினைக்கலாம்‌. 
திருநீறு அணிநறவனைப்‌ பார்த்தும்‌ அவனை அவள்‌ விஷ்ணு 
பக்தன்‌ என்று நினைத்து ஓடியிருக்கிறாள்‌ என்பதிலிருந்து, அந்தக்‌ | 
காலத்தில்‌ எல்லாரும்‌ விபூதி தரித்துக்கொண்டார்கள்‌; துளசி 
மாலை தரித்துக்கொண்டார்கள்‌; உடம்பிலே திருநீறு, துளசி | 
மாலை; நாவிலே விஷ்ணு நாமம்‌; இருதயத்திலே விஷ்ணு | 
ஸ்வரூபம்‌ இப்படி இருந்திருக்கிறார்கள்‌ என்று தோன்றுகிறது. 


ட] 
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ஆனால்‌ வைஷ்ணவார்களில்‌ சிலர்‌, *“அதெல்லாம்‌ கிடையாது; 
இந்தப்‌ பெண்‌ ஒரு பைத்தியம்‌; அதனாலே விபூதி தாரணக்‌ 
காரனை விஷ்ணுபக்கன்‌ என்று நினைத்து அவன்‌ பின்னோடு ஓடி 
யிருக்கலாம்‌?” என்று சொல்லலாம்‌. ள்‌ 
உன்மாதம்‌ அதிகமாக இருந்தாலும்‌ இப்படி ஆகும்‌ என்பது 
வாஸ்தவந்தான்‌. ஆனால்‌ அடுத்த அடியில்‌ துளசிமாலை தரித்துக்‌ 
-கொண்டிருப்பவனைப்‌ பார்க்கும்போது பைத்தியம்‌ இல்லையா? 
பொதுவாக, பிராசீனப்‌ பழக்கத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ எல்லோரும்‌ 
| பஸ்மம்‌ கரித்துக்‌ கொண்டார்கள்‌; விஷ்ணு நாம ஒர்த்தனம்‌ 
. 1 செய்தார்கள்‌ எனத்‌ தோன்றுகிறது, 
சமீப காலத்திலேகூடச்‌ சத்குரு போதேந்திர ஸ்வாமிகள்‌ 
காலத்தில்‌ இதே மாதிரியாகப்‌ ப்ஸ்மதாரணமும்‌ ஹரிநாம 
சங்கீர்த்தனமும்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌ என்று -தெரிறெது. 
கோவிந்தபுரம்‌, மருதாநல்லூர்‌ இங்கே மடங்கள்‌ இருக்கின்றன. 
இன்றைக்கும்‌ . நாமசங்கீர்த்தனம்‌ பண்ணுவது என்றால்‌, 


போதேந்திர ஸ்வாமிகளுக்கு நமஸ்காரம்‌ பண்ணிக்கொண்டு ' 


தான்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
எனர்ர்‌ ப்பட்பட்ட்ட எக்‌ raverfed 
்‌ எனி விள எண்‌ எக | 
“எனஏஎ எனி எகர: எனக்‌ ஏரு 
ள்‌ ஏ தாகம்‌ எள்‌ ஸி 


யஸ்யாங்கம்‌ கநகாபகாமஸத்ருபமம்‌ பாலம்‌ த்ரிபுண்ட்ராங்கிதம்‌ 
வாணீ ஸரீரகுமாதநகாமஸு*தயாப்யார்த்ராஸக்ருத்தாரயா | 

சே தஸ்யம்புஜலோசநோ யதுபதி: கேலத்யலம்‌ ராதயா 

தம்‌ வை வேங்கடராமதேசிகவரம்‌ ஸர்வாத்மகாஹம்‌ பஜே || 


பஜனை செய்கிறபோது இந்தச்‌ சுலோகத்தை இன்றைக்கும்‌ 
சொல்லிக்கொண்  டிருக்கிறோம்‌. நெற்றியில்‌ திருநீற்றுப்‌ 
புண்ட்ரம்‌, நாவில்‌ விஷ்ணுவின்‌ நாமம்‌; வேங்கடராமன்‌ என்று 
பெயர்‌. இவர்கள்‌ சமீப காலத்தில்தான்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌. 
தஞ்சையரசன் கூட இவர்களுக்கு உதவி செய்ய வந்தபோது 
. பணத்தை இவர்‌ . ஏற்கவில்லை. அதனால்தான்‌ ஏராளமான 
ர மானியம்‌ எழுதி வைத்து, இந்தப்‌ பாகவதர்கள்‌ உஞ்சவிருத்திக்கு 
வரும்போது உஞ்சவிருத்தி போடுங்கள்‌ , என்று. பாகவதபுரம்‌, 
பக்தபுரி அக்கிரகாரம்‌. ஆகியவற்றை ஏற்படுத்தினான்‌ என்து 


சொல்வார்கள்‌. 


ஒட 


நல்‌ 


ஆனந்தத்‌ தாண்டவமூர்த்தி 135 


இந்த அடிப்படையான தத்துவத்தைத்தான்‌ ஆதி ஆசார்ய 
ஸ்வாமிகள்‌ உபதேசம்‌: பண்‌ றிக்கொண்டு வந்தார்‌. தம்முடைய 
அவதாரத்தை முடித்துக்கொண்டு அவர்‌: கைலாசத்திற்குப்‌ 
போகும்போது சிஷ்யர்கள்‌ :எல்லாம்‌, . **ஈசுவரனுடைய ௧௫ 
பையை அடைய எங்களுக்குச்‌ சுருக்கமாகத்‌ தாங்கள்‌ செய்கிற 
உபதேசம்‌: என்ன?”” என்று. பிரார்த்தித்தக்கொண்டார்களாம்‌. 
ஆசார்ய ஸ்வாமிகள்‌ அப்போது ஐந்து சுலோகங்களில்‌ சுருக்க 
மாக உபதேசம்‌ பண்ணினார்‌. 


ள்‌ Frama எதன்‌ ஒள்‌ eae 

வேதோ நித்யமதீயதாம்‌ ததுதிதம்‌ கர்ம ஸ்வநுஷ்டீயதாம்‌ 
என்று ஆரம்பித்துச்‌ சொல்கிறார்‌. “நித்தியம்‌ வேதாத்தி 
யயனம்‌ பண்ணிக்கொண் டிரு. அவரவர்கள்‌ அவரவர்களுக்குரிய 
கர்மாக்களைச்‌ செய்து வருவது ஒன்றுதான்‌ ஈசுவர பூஜை” 
என்று சொன்னார்கள்‌? ள்‌ 

சம்பந்த. சுவாமிகளுக்கு இது ஞாபகம்‌ வந்ததோ என்‌ 


்‌ னவோ? 


“கற்றாங்கு எரியோம்பிக்‌ கலியை வாராமே 
செற்றார்‌ வாழ்தில்லைச்‌ சிற்றம்‌ பலமேய * 
எனப்‌ பாடுகிறார்‌. கற்று - வேதத்தைக்‌ கற்று, ஆங்கு - அதில்‌ 
சொல்லப்பட்டபடி, எரி ஓம்பி - அக்கினிஹோத்திரம்‌ பண்ணி; 
வேள்விகள்‌ எல்லாம்‌ செய்து. ஆசார்யரவர்களும்‌ இதைத்தான்‌, 
ட்ப இட்ட பப்ப 
வேதோ நித்யமதீயதாம்‌ 
என்று சொன்னார்கள்‌. இப்படிச்‌ செய்தால்‌ பயன்‌ என்ன? 
கலியை வாராமே செற்றார்‌ 
கலியினுடைய உபத்திரவம்‌ வராது. கலியினுடைய உப்த்‌ 
இரவம்‌ இல்லாமல்‌ செய்பவர்‌ யார்‌? ப 
* கற்றாங்கு எரிஓம்பிக்‌ கலியை வாராமே 
 -' செற்றார்‌ வாழ்தில்லைச்‌ சிற்றம்‌ பலமேய * 
கலியினுடைய உபத்திரவம்‌ வாராமல்‌ வேதத்தைக்‌ கற்று, 
அதில்‌ சொல்லியிருக்கும்படியான வேள்விகளைச்‌ செய்துகொண்டு 
வருபவர்களான அந்தணர்கள்‌ வாழ்கின்ற தில்லைச்‌ சிற்றம்‌ 
பலத்தில்‌ தஹராகாசத்தில்‌. நர்த்தனம்‌ பண்ணிக்கொண்‌ டிருக்‌ 
கிறார்‌ ஈசுவரர்‌. ட்‌ 
"முற்றா வெண்திங்கள்‌ முதல்வன்‌ பாதமே 
பற்றா நின்றாரைய்‌ :.பற்றா பாவமே? . 
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“முற்றாத இளங்கீற்றுப்‌ பிறையை அணிந்தவரும்‌, எல்லா 
வற்றிற்கும்‌ மூலமான வஸ்துவுமாகிய ஈசுவரனுடைய பாதத்‌ 
தைத்‌ தம்‌ இருதய கமலத்திலே பற்திகனொெண்டு . விட்டவர்‌ 
களுக்குப்‌ பாவம்‌ ஒன்றும்‌ பற்றாது” ” ்‌. என்று சம்பத்தம்‌ பாடு 
" கிறார்‌. 

சிறு அம்பலம்‌; எற்றம்பலம்‌; அல்ப ஆகாசம்‌; அம்பலம்‌: 
்‌- என்றால்‌ பொதுவாக வெளியாகிவிட்டது என்று அர்த்தம்‌; சித்‌ 
அம்பரம்‌ ; சிதம்பரம்‌ என்று நினைப்பார்கள்‌. அது சிறு அம்‌ 
பலம்‌; தப்ரசபா. 

சம்பந்த சுவா மிகளுடைய இந்தப்‌ பாட்டும்‌, 


A எனி az =H நப்‌ 
சன சின: 
வேதோ நித்யமதீயதாம்‌ ததுதிதம்‌ கர்ம வ்‌ ய்வது 
தேநேபமஸ்ய விதீயதாமபசிதி: 
என்று ஆசர்ர்யர்கள்‌ சொன்னதும்‌ ஒன்றாகவே இருக்கின்றன. 
அவரைப்‌ பார்த்து இவர்‌ இப்படி எழுதினார்‌ என்று சொல்ல 
வரவில்லை. எந்த நாட்டில்‌, எந்தக்‌ காலத்தில்‌ பிறந்தவர்‌ 
களாக இருந்தாலும்‌ அநுபூதிமான்களுடைய அநுபவ வாக்கு 
இப்படித்தான்‌ ஒன்றைப்‌ பார்த்து ஒன்று சொன்னது போல: 
அமையும்‌; : உள்ளே இருக்கிற பிரகாசம்‌. ஒன்றாக இருந்தால்‌ ஒரே 
மாதிரி. வாக்கும்‌ வந்துவிடும்‌.. 
்‌. கற்றாங்‌ கெரியோம்பிக்‌ கலியை வாராமே 
செற்றார்‌ வாழ்தில்லைச்‌ சிற்றம்‌ பலமேய 
முற்றா வெண்திங்கள்‌ முதல்வன்‌ பாதமே 
பற்றா நின்றாரைப்‌ பற்றா பாவமே. 
என்னும்‌ பாட்டில்‌ சம்பந்த சுவாமிகள்‌, பதஞ்சலி மகரிஷி 
தருணசந்த்ரமுகுடம்‌ . 504). என்று சொல்லியிருப்‌ 
பதை, வெகு அழகாக, :முற்றா வெண்‌ திங்கள்‌ என்று சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌ .என்று சொல்ல வந்தேன்‌. முற்றா வெண்திங்கள்‌ 
என்றால்‌ இன்னும்‌ முற்றாத, வளராத மூன்றாம்‌ பிறைச்‌ சந்திரன்‌; 
என்னக்‌. குழந்தை. “முற்றா வெண் திங்கள்‌” எனச்‌ சொல்லியிரும்‌ 
பது மிகவும்‌ பொருத்தமாக, அழகாக இருக்கிறது என்றா சொல்ல 


வந்தேதன்‌. 
qt qafrabeaan 
I . பரம்‌ பதவிகண்டிதயமம்‌ 
பரம்‌ என்றால்‌ அதற்கு மேலான நிலை ஒன்று இல்லை 
என்று: கொள்ளவேண்டும்‌. மேலானது ஒன்று இல்லாத-உயர்ந்த 


ஜ்‌ 


ஆனந்தத்‌ தாண்டவமூர்த்தி மதச்‌ 


நிலை பரம்‌. தன்‌ இடக்‌ காலாலே யமனை அடித்து வீழ்த்தினார்‌- 
ஈசுவரன்‌. பதவிகண்டிதயமம்‌. யமம்‌ - யமனை. . 


எண்ணா 
| பஸித்மண்டிததநும்‌ 
பஸிதம்‌-நீறு: நீறு ஒன்றுதான்‌ நிலையானது; பாக்கி எல்‌: 
லாப்‌ பொருள்களும்‌ . எப்படி எப்படி இருந்தாலும்‌ முடிவில்‌ - 
நீறாகப்‌ போகின்றன. ஆனால்‌ நீறு நீராகத்தான்‌ இருக்கும்‌. 
பஸ்ம தாரணம்‌ பண்ணிக்கொள்கிற அலங்காரம்‌ ஒன்றுதான்‌: 
நித்தியமான, சாசுவதமான அலங்காரம்‌. . 


எண்ணா னா 
பஸிதமண்டி ததநும்‌' 

தரும்‌ - சரீரம்‌? பஸ்மத்தினாலே யூசப்பட்டிருக்கும்‌. 

- சேக்கிழார்‌ சுவாமிகள்‌ அறுபத்துமூன்று நாயன்மார்க 
ளுடைய. சரித்திரத்தை எழுதினார்‌. சிவனடியார்‌ கூட்டத்தைச்‌- 
சொல்லும்போது அவர்கள்‌ எல்லாம்‌ சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவர னைப்‌ - 
போலவே உடம்பு முழுக்கப்‌ பஸ்மம்‌ பூசிக்கொண் டிருந்‌. 
தார்கள்‌ என்று சொல்கிறார்‌. 

ஈசுவரனுடைய பக்தர்களாகிய நாயன்மார்கள்‌ அறுபத்து : 
மூன்று பேர்கள்‌; இவர்கள்‌ பெயர்‌ தெரிந்தவர்கள்‌, தெரியாத. 


வர்கள்‌ இன்னும்‌ எத்தனையோ பேர்கள்‌ இருக்கலாம்‌. இந்தத்‌. 


தமிழ்நாட்டு எல்லையில்‌ இல்லாமல்‌ வேறு எந்த எந்த இடங் 
களிலோ இருக்கலாம்‌ அல்லவா? அதனால்தான்‌ இந்தத்‌ தமிழ்‌ 
எல்லைக்கு - நமக்குத்‌ தெரிந்தவர்களுடைய எல்லைக்கு - அப்பாலே - 
உள்ளவர்களை, 
“அப்பாலும அடிசார்ந்தார்க்‌ கடியார்க்கும்‌ அடியேன்‌ 
ஆரூரன்‌ ஆரூரில்‌ அம்மானுக்‌ காளே” 
என்று சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌ பாடினார்‌: ப 
அப்பால்‌ எங்கெங்கே இருந்து மோக்ஷம்‌ அடைந்திருக்‌. 
இிறார்களோ அவர்களுக்கெல்லாம்‌ அடியேன்‌ என்று சொன்னார்‌. 
இந்த அர்த்தத்திலேதான்‌ தியாகையரவர்கள்‌, 
எந்தரோ மஹாநுபாவுலு . 
என்று பாடினார்‌. அவர்களுக்கு என்ன அடையாளம்‌? தனியாக. 
அவர்கள்‌ போட்டுக்கொள்ளும்‌ மெடல்‌ என்ன? ப 
முழுநீறு பூசிய முனிவர்க்கும்‌ அடியேன்‌ | 
நீறு-பஸ்மம்‌. உடம்பெல்லாம்‌ நீறு பூசிக்கொண் டிருக்கும்‌ 
முனிவர்கள்‌, இவர்கள்‌ எல்லாராலும்‌ தியானம்‌ செய்யப்படு: 
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இற நித்தியமான, சத்தியமான வஸ்துவான பஸ்ம தாரண 
_அலங்காரப்‌ பிரியனாக இருக்கிறான்‌. 


என்னா ணம்‌ என்‌ எரு 
........ பஸிதமண்டிததநும்‌ மதநவஞ்சநபரம்‌ சிரந்த௩மமும்‌ 


சிரந்தநம்‌ - எப்போதும்‌ இருப்பவன்‌. 


எரா 
ப்ரணதஸஞ்சிதநிதிம்‌ 
நமஸ்காரம்‌ பண்ணுகிறவர்களுக்குச்‌ சாசுவதமான நிதி - 
-ஐசுவர்யம்‌ அவன்தான்‌. 


பகவான்‌" நர்த்தனம்‌ பண்ணுகிற . காலத்தில்‌, ஆனந்தத்‌ 
தாண்டவம்‌, ஊர்த்துவ தாண்டவம்‌ 'ஆகிய எந்த நர்த்தனமாக 
்‌இருந்தாலும்‌' வாசிக்கும்‌ மத்தளத்துக்குச்‌ சுத்த மத்தளம்‌ என்று 


பெயர்‌. தாளமும்‌ சுத்த மத்தளமும்‌ உண்டு. அவர்‌ ஆனந்த . 


மாக நர்த்தனம்‌ பண்ணுகிற காலத்தில்‌ எல்லாருடைய இருதய 
“மும்‌ ஒடுங்குகிறது. சித்தம்‌, மனசு எல்லாம்‌ அடங்குகின்றன. 


குழந்தைகளுக்கு ஆனந்தம்‌ வந்துவிட்டால்‌ அப்படித்தான்‌ 
துணிகளை எல்லாம்‌ அவிழ்த்துப்‌ போட்டுவிட்டுக்‌ கூத்தாடும்‌. 
“ஒரு: கட்டும்‌ இல்லாமல்‌ ஆனந்தம்‌ பொங்கும்போது ஈசுவரனும்‌ 
கூத்தாடுகிறான்‌. அப்படிப்பட்ட ஆனந்தம்‌ வந்தால்தான்‌ எப்படிக்‌ 
கூத்தாடுவது என்பது தெரியும்‌. நாம்‌ எல்லாம்‌ அழுதுகொண் 
 டிருக்கிற சாதி. மிகவும்‌ சந்தோஷம்‌ வந்துவிட்டால்‌ வெள்ளைக்‌ 
- காரர்கள்‌ கூத்காடுவார்கள்‌. 


சந்தியா காலங்களில்‌ ஈசுவரன்‌ ' ஆனந்த நர்த்தனம்‌ செய்‌ 
கறார்‌; . அப்போதுதான்‌ எல்லாம்‌ ஒடுங்குகின்றன. அந்தச்‌ 


-சமயத்தில்‌ நாம்‌ ஈச்வரத்‌ தியானம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. மன்‌. 


“ஓட்டம்‌ ஒடுங்கி ஒருமைப்படும்‌. ஈசுவரனுடைய நர்த்தனத்‌ தின்‌ 

அழகை, லயத்தை; தாளத்தை எல்லாம்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ 
யார்த்தும்‌ கேட்டும்‌ பதஞ்சலி தாண்டவ ஸ்தோத்திரம்‌ செய்‌ 
தார்‌. பத்துச்‌ சுலோகங்கள்‌, பல சுருதியோடு. அதற்கு *நடே 


- சர்ஷ்டகம்‌', “ஸ்ரீ சம்பு நடனம்‌” என்று பெயர்‌. இன்று சோம 
- வாரம்‌. 


. இதைச்‌ சொன்னேன்‌. 


அத்னால்தான்‌ ஈசுவரனை நானும்‌ கொஞ்சம்‌ நினைத்து 


ரக 
உபநிஷத்தில்‌ வரும்‌ உமாதேவி | 


ல்‌ வேதத்தினுடைய சிகரமாக இருப்பது உபநிஷத்து. உப 
நிஷத்துகள்‌ அநேகம்‌ உண்டு. அவற்றில்‌ முக்கியமானவை பத்து. 
ுசோபநிஷத்‌ என்பார்கள்‌. . 

ப ககக | 

போர்‌ ஏ ளர்‌ ஏனல்‌ ௭ ப 

. ஈறாகேநகடப்ரற்௩முண்டமாண்டுூக்யதித்திரி | 

ஐதரேயம்‌ ௪ சாந்தோக்யம்‌ ப்ருஹதாரண்யகம்‌ தஸ ||. 
ஏன்று வரும்‌ பத்தும்‌ அவை. 


இன்‌ 
ஈசாவாஸ்யம்‌ . 


என்று முதல்‌ உபநிஷத்‌ ஆரம்பமாகிறது. அதனால்‌ அந்த உட 
நிஷத்திற்கு ஈசாவா ஸ்ய உபநிஷத்து என்று பெயர்‌. அடுத்தது 
கேநோபநிஷத்து. சில உபநிஷத்துக்கள்‌ கதைகளைச்‌ சொல்லி 
அவற்றின்‌ மூலமாகத்‌ தத்துவத்தைத்‌ தெரிவிப்பது வழக்கம்‌. 
அந்த மாதிரி, கேநோபநிஷத்‌ கதை ஒன்றைச்‌ சொல்லுகிறது. 
ஒரு சமயம்‌ தேவர்களுக்கும்‌ அசுரர்களுக்கும்‌ யுத்தம்‌ 


- நடந்ததாம்‌. அந்தத்‌ தேவாசுர யுத்தத்திலே தேவர்களுக்கு 


ஐயம்‌ ஏற்பட்டது. “நமக்கு ஜயம்‌ ஏற்பட்டது” என்ற சந்தோ 
ஷத்திலே அந்த ஐயத்தைக்‌ கொண்டாடத்‌ தேவர்கள்‌ ஒரு 
கொண்டாட்டம்‌ வைத்தார்கள்‌. ன்‌ 

நல்லது எது வந்தாலும்‌ உடனே ஒரு கொண்டாட்டம்‌ 
கொண்டாடி, “நம்முடைய சக்தியினாலே இது வந்தது” என்று 
நினைத்தால்‌ எல்லாருக்கும்‌ அகம்பாவந்தான்‌ வந்துவிடும்‌. 
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அப்படி அகம்பாவப்படுவதனால்‌ இன்னும்‌ வீணாகத்தான்‌ 
போவார்கள்‌. 

அந்தமாதிரி தேவர்கள்‌ ஒரு வெற்றிவிழாவை ஏற்படுத்தித்‌. 
தங்களுடைய சக்திகளையே பாராட்டிக்கொண்டு, தங்களைத்‌ 
தாங்களே ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணிக்கொண்டு இருக்றெ காலத்‌. 
இல்‌, சாக்ஷாத்‌ பிரம்மத்துக்கு, “என்னடா இவர்கள்‌ தங்க. 
ளுடைய சக்தியினாலேதான்‌ ஜயம்‌ ஏற்பட்டது என்று எண்ணி 
மிகவும்‌ .அகம்பாவத்தோடு ஆரவாரம்‌ பண்ணிக்கொண்டிருக்‌. 
கிறார்களே; இவர்களுடைய அகம்பாவத்தை அடக்க வேண்டும்‌” 
- என்ற அபிப்பிராயம்‌ ஏற்பட்டது. யார்‌ நன்றாக இருக்க வேண்டு: 
மென்று நினைக்கிறார்களோ அவர்களுக்கு அகம்பாவம்‌ வரக்‌. 
கூடாது. “தேவர்கள்‌ நன்றாக இருக்க வேண்டும்‌; அவர்களுக்கு. 
அகம்பாவம்‌ வந்துவிட்டதே! அதை அடக்க வேண்டும்‌” என்ற 
அபிப்பிராயத்தின்‌ பேரிலே அந்த மாதிரிக்‌ கொண்டாட்டம்‌ 
நடத்தின இடத்திற்கு . எதிராகக்‌ கொஞ்ச தூரத்தில்‌: 
ஆகாசத்திற்கும்‌ பூமிக்கும்‌ இன்னதென்று தெரியாமல்‌ ஒரே 
பிரகாசமாக இருக்கும்‌ வஸ்துவாகப்‌: பிரம்மம்‌ நின்றது. அப்படி 
ஒரு வஸ்து தங்களுக்கு எதிரே வத்து நின்றவுடன்‌, “சமஸ்த 
லோகத்திற்கும்‌ தேவதைகளாகிய நமக்குத்‌ தெரியாமல்‌ இன்‌ 
வளவு பிரபஞ்சத்திலும்‌ ஒன்றும்‌ இல்லையே, . என்னடா இது?” 
என்று தேவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ ஆச்சரியத்தோடு அதைப்‌ பார்த்‌ 
தார்கள்‌. 2 ட ல்‌. 5 

இதுவரைக்கும்‌ அந்த மாதிரியான ஒன்றை அவர்கள்‌ 
பார்த்ததில்லை. அது இன்னது என்று அவர்களுக்குப்‌ புரியவில்லை 
அவர்களுடைய அறிவுக்கு அது கட்டுப்படவில்லை. . அப்போ தூ 
அந்தத்‌ தேவதைகளின்‌: கூட்டத்தில்‌ இருந்தவர்கள்‌, அக்கினி 
்‌ தேவனைக்‌ கூப்பிட்டு, ““நீ போய்‌ அது என்ன. என்று பார்த்து 
_ வா?” என்று அனுப்பினார்கள்‌. 

அக்கினியும்‌ சரி என்று அங்கே போனான்‌. கிட்டப்‌ போன 
பிறகும்‌ அவனுக்கு ஒன்றும்‌ புரியவில்லை. ஒரே ஜோதிப்‌ பிரகாச 
மாய்‌ ஆகாசத்திற்கும்‌ பூமிக்குமாக நின்றது. அப்படி நின்றாலும்‌ 
அது அவனுக்கு அறிவுள்ள ஒரு பிராணிமாதிரியே தோன்றியது. 
அந்த ஸ்வரூபத்தைப்‌ பார்த்து, “*நீ யார்‌???” என்று அக்கினி: 
கேட்க வேண்டும்‌. என்று நினைத்தான்‌. அதற்குள்‌ அந்த ஸ்வ 
ரூபமே அவனைப்‌ பார்த்து, **நீ யார்‌?” என்று கேட்டது. 
' ஆகாசத்திற்கும்‌ பூமிக்குமாக இருந்த அந்த ஸ்வரூபத்தை. 
- யகம்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 

_ அக்கினிக்கு ஜாதவேதஸ்‌ என்று ஒரு பெயர்‌. *ஈநீ யார்‌?2??. 

என்று யக்ஷம்‌ கேட்டவுடன்‌, “என்னை அக்கினி என்று சொல்‌: 
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வார்கள்‌. ஜாதவேதஸ்‌' என்றும்‌ ஒரு பெயர்‌ உண்டு” என்று 
அவன்‌ பதில்‌ சொன்னான்‌. : 


“அப்படியானால்‌ உனக்கு என்ன சக்தி உண்டு?” என்று 
அந்த ய்க்ஷம்‌ அவனைக்‌ கேட்டது 

““பிரபஞ்சத்திலே எவ்வளவு பதார்த்தங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
.அனவோ அவ்வளவையும்‌ பஸ்மமாகப்‌ பண்ணிவிடக்கூடிய சக்தி 
எனக்கு உண்டு?” என்று . அக்கினி அகவே வ! 
“சொன்னான்‌. ஓ 

தரி, இந்தத்‌ துரும்பைக்‌ கொஞ்சம்‌ தஹி, பார்ப்போம்‌” 
என்று அந்த யக்ஷம்‌ ஒரு சிறு துரும்பைக்‌ கிள்ளிக்‌ கீழே. 
போட்டது. அக்கினி. தனக்கு எவ்வளவு உஷ்ணம்‌ உண்டோ 
அவ்வளவையும்‌ காட்டி அந்தத்‌ துரும்யைப்‌ பஸ்மம்‌ பண்ணப்‌ 
பார்த்தான்‌? முடியவில்லை. முடியாது போனவுடன்‌, “*நீ யார்‌?” 
்‌ என்று அந்து ய்்ஷ்த்தைப்‌ பார்த்துக்‌ கேட்க வெட்கப்பட்டுக்‌ 
கொண்டு, கக்கல்‌ இல்லாமலே: திரும்பி வந்து 
விட்டான்‌. ்‌ 

மற்றத்‌ தேவர்கள்‌ அக்கினி திரும்பி வந்துவிட்டதைப்‌ 
பார்த்து. ஆச்சரியப்பட்டார்கள்‌. சரி, உன்னால்‌ அது என்ன 
என்று பார்த்து வர முடியவில்லையா? ஏ வாயு, நீ போய்ப்‌ 
பார்த்து வா?” என்று வாயுவை அனுப்பினார்கள்‌. அக்கினிக்கு 
எந்த வஸ்துவாக இருந்தாலும்‌. அந்த இடத்திலேயே அதைப்‌: 
பஸ்மம்‌ பண்ணக்கூடிய. சக்தி உண்டு. வாயுவுக்கோ எந்த வஸ்து 
வாக இருந்தாலும்‌ தூக்கிக்கொண்டு வருறெ..சக்தி உண்டு. 


்‌ வாயு அந்த ஸ்வரூபத்தினிடம்‌ வந்தவுடன்‌ அந்த யக்ஷம்‌ 
வாயுவைப்‌ பார்த்து, டத யார்‌??? என்று கேட்டது. 
கேட்டவுடன்‌, “நான்தான்‌ வாயு என்கிறவன்‌'”' என்று. 
அவன்‌ சொன்னான்‌. வாயுவுக்கு மாதரிசுவா என்றும்‌ . ஒரு பெயர்‌.. 
** எனக்கு வாயு என்றும்‌ பெயர்‌. மாதரிசுவா' என்றும்‌ பெயர்‌**, 
என்று அவன்‌ சொன்னான்‌. i 


“உனக்கு என்ன. சக்தி உண்டு? என்று : உடனே அது 
கேட்டது. 


“உலகத்தில்‌ எந்த வஸ்துவாக ரத்தத்‌ அதை: 
நிமிஷத்‌ திலே தூக்கிக்கொண்டு போகும்‌" சக்தி எனக்கு உண்டு”” 
என்று அவன்‌ கொஞ்சம்‌ அகம்பாவமா கவே சொன்னான்‌. 

“சரி, அத்துகைய சக்தி உனக்கு க்கக்‌ இந்தத்‌ துரும்‌ 
பைத்‌ தூக்கிக்கொண்டு போ, பார்க்கலாம்‌” - என்று அந்த 
பக்ஷம்‌ முன்போலவே, ஒரு சிறு துரும்பைக்‌ - அன்னிப்போட்டது? 
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வாயு தனக்கு எவ்வளவு சக்தி' உண்டோ அவ்வளவு சக்திய: 
.. இலும்‌ அந்தத்‌ துரும்பைத்‌ தூக்கிப்‌ பார்த்தான்‌; முடியவில்லை. 
்‌ அப்போது அந்த ஸ்வரூபத்தைப்‌ பார்த்து, “நீ யார்‌??? என்று: 

கேட்பதற்கே வெட்கப்பட்டுக்கொண்டு அவனும்‌ திரும்பிப்‌: 

போய்விட்டான்‌. . கு 

தேவர்களுக்கெல்லாம்‌ ராஜாவாக: இருப்பவன்‌ இந்திரன்‌. 
“இனிமேல்‌: பாக்கி . இருக்கும்படியான தேவதைகளை அனுப்பிப்‌: 
பிரயோஜனம்‌ இல்லை. நமக்கு எல்லாம்‌' ராஜாவாக இருக்கிற. 
வன்தான்‌ போகவேண்டும்‌” என்று தேவர்கள்‌ தீர்மானம்‌ செய்‌ 
தார்கள்‌ அவர்களுக்கு மிகவும்‌ மனசுக்குக்‌ கஷ்டமாகப்‌ போய்‌ 
விட்டது. “தேவாசுர யுத்தத்திலே நமக்கு வெற்றி கிடைத்து 
விட்டது: இனி நம்மை மிஞ்சி இந்தப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ யார்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌? என்ற அகம்பாவத்தோடு ஜய ஆரவாரம்‌ 
பண்ணிக்கொண்‌ ..டிருந்தபோது, - “இந்த மாதிரியாக ஒன்றும்‌ 
தெரியாத வஸ்து நமக்கு முன்னால்‌ வந்து நிற்கிறதே, -இது 
தம்முடைய ஐயத்தை எல்லாம்‌ அபஜயப்படுத்திவிட்டு, நமக்கும்‌. 
புரியாததாக, நம்மிலும்‌ மலான வஸ்துவாக இருக்கிறதே!* 
என்கிற நினைப்பிலேயே இந்திரனுக்கும்‌ மற்றத்‌, தேவதைகளுக்‌ 
கும்‌ இருந்த உற்சாகம்‌ குறைந்து - போய்விட்டது. அகம்பாவம்‌. 
போய்‌ ஒரு கணம்‌ ஈசுவர பக்திகூட உண்டாகிவிட்டது. | 

. “சரி, நம்மால்‌ அறிய முடியாத வஸ்து, தமக்குத்‌ தெரியாத. 

வஸ்து, நம்முடைய சக்திகளுக்கெல்லாம்‌ மேம்பட்ட வஸ்து 
வாகிய அது இன்னது என்று நான்‌. பார்த்து வருகிறேன்‌” என்று 
இத்திரன்‌ அங்கே போனான்‌. தேவதைகளுக்கு எல்லாம்‌ ராஜா 
வாகிய: அந்த இந்திரன்‌ கொண்டாட்டத்தை விட்டுவிட்டு. : 
அங்கே போனவுடன்‌, ஆகாசத்திற்கும்‌ பூமிக்குமாக அங்கே. 
நின்றுகொண்டிருந்த ஸ்வரூபம்‌ மறைந்து போய்விட்டது. 
மறைந்து போனவுடன்‌ அந்த இடத்தில்‌ அவனுக்கு அநுக்கிரகம்‌ 
பண்ண வேண்டுமென்ற காருண்யத்தினாலே ஒரு ஸ்திரீ ரூபம்‌. 
வந்து நின்றது: ன ்‌. ப 

அத்த உபநிஷத்‌ வாக்யெத்திலே சொல்கிறபோது, “அந்த 
ஆகா சத்திலே. ஸ்வர்ணாபரணங்கள்‌ பூண்ட, ஹிமவானுடைய 
புத்திரியான அம்பிகை தோன்றினாள்‌” என்று வருகிறது. ஸ்திரி: 
ரூபமாக ஹைமவதியாக வந்தது உமா ஸ்வரூபம்‌, ்‌ 

'ஞானமே. உருவெடுத்த உருவம்‌' உமா: உருக்கவிட்ட 
தங்கத்தைப்‌ . போல்‌ மகாப்பிரகாசத்தோடு கூடினவளாக 
ஸாக்ஷாத்‌ அம்பாள்‌ உமா, ஹைமவத என்றெ ஸ்வரூபத்தோடு: 
ஆகாசத்திற்கும்‌ பூமிக்குமாக ம: ஸ்வரூபம்‌ எந்த இடத்தில்‌. 
நின்றதோ அந்த இடத்தில்‌ தோன்றினாள்‌. இந்திரன்‌ அவ 
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நமஸ்காரம்‌ செய்து, **சற்று முன்னால்‌ இவ்விடத்தில்‌ நின்ற: 
ஸ்வரூபம்‌ எது?” என்று கேட்டான்‌. 

“நீ பார்த்தது பிரம்ம ஸ்வரூபம்‌. இவ்வளவு பிரபஞ்சத்‌ 
திற்கும்‌ காரணமாக, உனக்கு சகல தேவதைகளுக்கும்‌ அசுரர்‌ 
களுக்கும்‌ காரணமாக, எல்லாவற்றுக்கும்‌ ஆதாரமாக இருப்பதும்‌ . 
இவ்வளவு ஸ்வரூபமாகவும்‌ இருப்பதுமாகிய பிரம்ம ஸ்வரூபம்‌: 
அது ஒன்றுதான்‌”? என்று அம்பாள்‌ அவனுக்கு . அநுக்கிரகம்‌ 

“ஒருவனை வெறுமனே அவமானம்‌ மாத்திரம்‌ செய்து: 
கொண்டிருந்தால்‌ பிரயோஜனம்‌ இல்லை. அவமானப்படுத்துவது 
அகம்பாவத்தை. அடக்க; அகம்பாவம்‌ அடங்கியவுடன்‌ உடனே - 
அவனுக்கு அதுக்ரெகமும்‌ பண்ணினால்தான்‌ பிரயோஜனம்‌” 
என்கிற பரம கருணை உண்டாயிற்று அம்பிகைக்கு. யக்ஷ- 
ஸ்வரூபம்‌ இன்னதென்றே தெரிந்துகொள்ள முடியாமல்‌: 
தேவர்கள்‌ எல்லாம்‌ வெட்கப்பட்டு, அவமானம்‌ அடைத்து, 
அகம்பாவத்தை இழந்தவர்களாகத்‌ தங்களுடைய ராஜாவையே- 
அனுப்பி வைத்த காலத்தில்‌. அவர்களுக்கு அறுக்கரகம்‌' செய்ய 
வேண்டுமென்று :கா.ருண்யத்தினாலே அம்பாள்‌ உமா ஸ்வரூபா 
மாக, ஹைமவதீ. ஸ்வரூபமாக அஆவிர்ப்பவித்தாளாம்‌. இது உப. 
நிஷத்திலே வருகிறது. அவள்தான்‌' இந்திரனுக்கு அகம்பாவம்‌ 
போய்‌, சகல தேவதைகளுக்கும்‌ மேம்பட்டதான, எல்லா வஸ்‌: 
துக்களாகவும்‌ இருக்கும்படியான பிரம்ம ஸ்வரூபத்தை உணர்ந்து 
இருந்தான்‌ என்று,' வேதத்திற்கு எல்லாம்‌ சரசாக இருக்கும்‌ 
படியான உபநிஷத்துக்களில்‌ இரண்டாவதாதிய கேநோபநிஷத்‌. 
திலே சொல்லியிருக்றெது. 

இந்திரன்‌ என்ற பெயர்‌ தேவராஜாவுக்கு வந்த காரண : 
மும்‌ அதுதான்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. மற்றத்‌ தேவதைகளைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இந்திரனுக்கு மகிமை என்னவென்றால்‌ மற்றவர்கள்‌ 
பிரம்ம ஸ்வரூபத்தைப்‌ பார்த்துவிட்டு அது இன்னது என்று 
தெரியாமல்‌ வந்துவிட்டார்கள்‌. இந்திரன்‌ மாத்திரந்தான்‌ 
அம்பானாடைய ஸ்வரூபத்தையும்‌ பார்க்க முடிந்தது: அவளுடைய 
அநுக்கிரகத்‌இனாலே ஆகாசத்திற்கும்‌ பூமிக்குமாக நின்ற 
ஜோதிஸ்‌ ஸ்வரூபந்தான்‌ பிரம்மம்‌ என்பதும்‌ தெரிந்தது 
அவனுக்கு ஞானோபதேசம்‌ பண்ணினவள்‌ சாக்ஷாத்‌ அம்பாள்‌]. 
அதனால்தான்‌ இந்திரன்‌ என்ற பெயர்‌ அவனுக்கு வந்தது- 
என்று சொல்லியிருக்கிறது? து ப 
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வேதத்தின்‌ அரசாக இருக்கும்‌ அந்தப்‌ பத்து உபநிஷ்த்துக்‌ 
களுக்கும்‌ ஆதி ஆசார்ய' ஸ்வாமிகள்‌ பாஷ்யம்‌ எழுதியிருக்‌ 
இருர்கள்‌. அவருடைய பாஷ்யத்திலே, ' “ஞானமே வடிவாக: 
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-உள்ளவள்‌ பரமமாதா; ஞானமே உமாவின்‌ ஸ்வரூபம்‌' என்று 


“சொல்கிறார்‌. சர்வஞ்ஞனாயெ பரமேசுவரனுடைய இடப்‌ பக்கத்‌ 
தில்‌ இருக்கிற ஸ்வரூபம்‌ அது. 


ன எற ue ௭908 | 


ழி நித்யமேவ ஸர்வஜ்ளோேநேய்வரேண ஸஹ வர்த்ததே | 


நித்திய சகஜமாகச்‌ சேர்ந்திருக்கிற ஸ்வரூபம்‌ அது. அக்கினி 
“யோடு எப்படி ஒளி சேர்ந்திருக்கிறதோ, ஒரு புஷ்பத்திலே 
எப்படிச்‌ சுகந்தமானது சேர்ந்திருக்கிறதோ, அமிர்தத்திலே 
-சுவை எப்படிக்‌ கலந்து இருக்கிறதோ அந்த மாதிரி ஈசுவர 
னுடைய ஸ்வருபத்தோடு அம்பிகையின்‌ ஸ்வரூபம்‌ கலந்திருக்‌ 
கிறது. அக்கினியோடு சேர்ந்திருக்கும்படியான பிரகாசத்தை, 
.அக்கினி வேறு, பிரகாசம்‌ .வேறு என்று எப்படிப்‌ பிரிக்க முடி : 
யாதோ அப்படியே ஈசுவரனையும்‌ ப வட்ல ப பிரிக்க 
முடியாது. 
அக்கினிக்கு உஷ்ணம்‌ பிரகாசம்‌ என்று இரண்டு உண்டு. 
உஷ்ணம்‌ அதிகமாக இருந்துவிட்டால்‌ அப்போது அதன்‌ 
பிரகாசத்தை . நாம்‌ அநுபவிப்பது சிரமமாகப்‌ போய்விடும்‌. 
-உஷ்ணம்‌ இல்லாமல்‌ பிரகாசம்‌ மாத்திரம்‌ இருந்தால்‌ க்‌ 


-சகமாக அநுபவிக்க முடியும்‌. 
மின்மினிப்‌ பூச்சியை ஒரு சாமானிய திருஷ்டாந்தமாகச்‌ 
-சொல்லலாம்‌. மின்மினிப்‌ பூச்சிக்கு ஒளி அதன்‌ சரீரத்‌ திலேயே 
இருக்கிறது. ஆனால்‌ அதைத்‌ தொட்டால்‌ சுடாது. அக்கினி 
யில்‌ ஒளி இருக்கிறது; உஷ்ணமும்‌ இருப்பதனால்‌ அதைத்‌ 
டும்‌. மின்மினிப்‌ பூச்சியில்‌ பிரகாச அம்சம்‌ 


'தொட்டால்‌ ௯ட்டுவி 
மாத்திரம்‌ அதிகமாக 2 உஷ்ண ப ்‌ மிகக்‌ 


குறைவு. 
அந்த மாதிரி உஷ்ணம்‌ இல்லாமல்‌ பரம . தளமாக 
.இருந்து கொண்டு மகாப்‌ பிரகாசமாக ஒரு வஸ்து இருந்தால்‌ 


அதுதான்‌ அம்பாள்‌ ஸ்வரூபம்‌. 
மேகத்தில்‌ ஒரு மின்னல்‌ த்‌ எப்படியோ அந்த 


மாதிரி இருக்கிறாள்‌. 
'  நிவாரம்‌ என்று ஒரு நெல்‌ இருக்கிறது: அதன்‌ நுனி 
அதுபோல்‌ அம்பாள்‌ இருக்‌ 


மிகவம்‌ . சூக்மமாக. இருக்கும்‌? 
த வேதத்தில்‌ வருகிறது. இன்னோர்‌ இடத்தில்‌ 


இருள்‌ என்றும்‌. 
 : சூக்்மமாக ஒரு. தேகத்தின்‌ மத்தியில்‌ உச்சந்தலையி 
விருந்து மூலாதாரம்‌ வரைக்கும்‌ சன்னமாக இருக்கும்படி 
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யான ஒன்றுதான்‌ என்று வருகிறது. வேறோர்‌ இடத்தில்‌ மந்திர 
சாஸ்திரத்தில்‌ சொல்கிறபோது, தாமரைத்‌ தண்டை எடுத்தால்‌ 
அதன்‌ மத்தியில்‌ ஓடும்‌ நூல்‌ இழை போல்‌ இருக்கிறாள்‌ என்று 
சொல்லியிருக்கிறது. தாமரைத்‌ தண்டை ஓடிக்கும்போது 
நடுவில்‌ நூல்‌ இழை : எவ்வளவு சன்னமாக இருக்குமோ 
அவ்வளவு சன்னமாக அவள்‌ இருந்தாலும்‌ ஆயிரம்‌ சந்திரன்‌ 
சேர்ந்தால்‌. எவ்வளவு பிரகாசம்‌ உண்டாகுமோ அவ்வளவு 
பிரகாசம்‌ இருக்கிறது. தாமரைத்‌ தண்டினுடைய நடுவில்‌ 
இருக்கும்‌ ஒரு நூல்‌ இழையைப்‌ போல இருக்கும்‌ சூஷ்ம 
ஸ்வரூபம்‌ சாக்ஷாத்‌ அம்பாளுடையது:' அந்த ஸ்வரூபத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ பிரகாசம்‌ பரம சீதளமாக, உஷ்ணம்‌ இல்லா மல்‌ 
இருப்பதால்‌ ஆயிரம்‌ சந்திரன்‌ உதயமானால்‌ எப்படிப்‌ பரம 
தளமாக ஒரே பிரகாசமாக இருக்குமோ அப்படி இருக்கிறாள்‌. 


பிரகாசம்‌ இருந்து, உஷ்ணம்‌ இல்லாததற்குத்தான்‌ மிகச்‌ 
சாமானிய உதாரணமாக மின்மினிப்பூச்சியைச்‌ சொன்னேன்‌; 
சந்திரனையும்‌ சொல்லலாம்‌... , உஷ்ணம்‌ இல்லாமல்‌ பிரகாசம்‌ 
அதிகமாக இருப்பது சந்திரிரெணம்‌. : அம்பாள்‌, மிகவும்‌ 


சூஷ்மமாக இருக்கும்‌  எல்லாவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ பரம 


சூக்மமாய்‌ 'இருக்கிறாள்‌; . உஷ்ணம்‌ இல்லாமல்‌, தாபத்தை 
உண்டாக்காமல்‌ இருக்கிறாள்‌; ஒரே தளமான பிரகாசத்தோடு 


கூடின வளாக இருக்கிறாள்‌ என்று சாஸ்திரங்கள்‌ சொல்லு 
, இன்றன... ல்‌ 

அவளுக்கு நிறையச்‌ சக்தி இருக்கிறது; ஆனால்‌ கருணை 
மிதமிஞ்சி இருக்கிறது என்று சொல்கிற மாதிரியாக, ஆயிரம்‌ 
சூரியனைப்‌ போலப்‌ பிரகாசிக்கிறாள்‌ ஆனால்‌ தாபத்தை உண்‌ 
டாக்காமல்‌, உஷ்ணத்தை உண்டாக்கிச்‌ சிரமப்படுத்தாமல்‌ பரம 
௪தளமாக இருக்கிற ஸ்வரூபம்‌ என்று சொல்கிறது. அது 


பரமாத்ம ஸ்வரூபத்தோடு பிரிக்க முடியாமல்‌ சேர்ந்தே 


இருக்கறது. அவள்தான்‌ ஜகன்மாதா. சகல தேவதைகளையும்‌ 
பிரபஞ்சத்தையும்‌ ரகஷித்துக்கொண் டிருக்கும்‌ வஸ்து. : தேவர்‌ 
களுடைய அகம்யாவத்தை நிவர்த்திக்கப்‌ பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌ 
ஒரே ஜோதிமயமாக ஆகாசத்திற்கும்‌ பூமிக்குமாக நின்ற 
போது அதனோடு ஐக்கியமாக நின்றவள்‌, தேவர்களுடைய 
அகம்பாவம்‌ நீங்கியவுடன்‌, அவள்‌ பரம மாதாவாகையால்‌, 
கருணையோடு அதுக்ரெகம்‌ செய்ய வேண்டுமென்பதரகத்‌ . தன்‌ 
ஸ்வரூபத்தை வெளிப்படுத்திக்கொண்டு இந்திரனுக்கு முன்பாக 
நின்றாள்‌ என்று கேனோயநிஷத்தில்‌ ஒரு கதை சொல்லியிருக்‌ 
கிறது; ப டட: ட த்து கன 12 
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அம்பாளுடைய தத்துவத்தை, வேதத்தின்‌ சிரசாக 
இருக்கும்படியான கேனோபநிஷத்தை ஆதாரமாக வைத்துக்‌ 
கொண்டு ஆசார்யர்கள்‌ ஒரு சுலோகத்தில்‌ நமக்கு அநுக்கிரகம்‌ 
செய்திருக்கிறார்‌. வேதம்‌ அந்தக்‌ காலத்தில்‌ நமக்கு மிகவும்‌ 
பிரதானமாக இருந்திருக்கிறது என்பதற்கு அநேக ஆதாரங்கள்‌ 
உண்டு. நம்‌ நாட்டில்‌ ஒரு பர்வதத்திற்கு வேதகிரி, வேதாசலம்‌ 
என்று பெயர்‌. திருக்கழுக்குன்றம்‌ என்று அதைத்தான்‌ சொல்‌ 
இரோம்‌. வேதாரண்யம்‌ என்று ஒரு க்ஷேத்திரம்‌ இருக்கிறது. 
வேதபுரி என்று ஒரு கேேத்திரம்‌. செய்யாற்றுக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ 
திருஓத்தூர்‌ என்று ஒரு க்ேத்திரம்‌. ஓத்து என்றால்‌ வேதம்‌; 
ஓதுவது என்கற பொருளில்‌ ஏற்பட்டது. இன்னும்‌ தனித்‌ 
தனியாக இருக்கும்‌ க்ேத்திரங்களில்‌ உள்ள ஸ்வாமிக்கு 
ரிக்வேதீசவரர்‌, ஸாமவே தீசவரர்‌ என்கிற நாமங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. க்ஷேத்திர ஸ்வரூபமாகவும்‌, மகாலிங்க ஸ்வரூப்‌ 
மாகவும்‌ வேதமே இருக்கிறது என்பதற்கு இப்படிப்‌ பூல 
சான்றுகள்‌ உண்டு. 
கேனோபநிஷத்திலே சொல்லப்பட்டுள்ள கதையிலிருந்து: 
நமக்குத்‌ தெரிகிற குத்துவம்‌ பிரம்மஸ்வரூபமாக நின்றதே, 
அநுக்கிரகம்‌ : செய்கிற காலத்தில்‌ சாக்ஷா த்‌ அம்பிகையாக, 
உமாவாக ஆவிர்ப்பவித்தது எனத்‌ தெரிகிறது. 
பரப்பிரம்மத்தைச்‌' சொல்லுகிறபோது “ஓம்‌” என்று 
ஆரம்பிப்பது வழக்கம்‌. அகாரம்‌, உகாரம்‌, மகாரம்‌ மூன்றும்‌ 
சேர்ந்து ஒம்‌ என்று வருகின்றன என்று சொல்வார்கள்‌, 
அநுக்கிரக காலத்தில்‌ அவையே உமா என்று உகாரம்‌, மகாரம்‌, 


அகாரமாக மாறி வருகின்றன. | 
| 2 SYA | 
உமாம்‌-ஓம்‌ இத்யுமேதி 
என்று ப்ரணவ ஸ்வரூபமாகவே இருக்கிறாள்‌. பதஞ்சலி தம்‌: 
யோகசூத்திர பாஷ்யத்தில்‌ மூலபரஸ்வரூபத்திற்கு ஓங்காரந்‌ 
தான்‌ பெயர்‌ வ்‌ ன ச. முடிவில்‌ இவ்வுண்மை 
அறிவுறுத்தப்படுகிறது. ஆ ஆசார்யரவர்களும்‌ அதனால்தான்‌. 
த ஏரி எவன்‌ ஏண்‌ ௭௭ ஏ ஏனா 
ward ளா: ண்‌ கள 96 எரி 11 
ஸ்ருதீநாம்‌ மூர்த்தாகோ தததி தவ யெள பேகரதயா 
மமாப்யேதெள மாத்‌: ஸிரஸி தயயா தேஹி சரணெள | 
என்று சொல்கிறார்‌. க | 
தா என்பது சிரச; சீருதி என்பது வேதம்‌. வேதத்‌ 


மூர்த்தா ்‌ ர 
திற்கு எழுதாக்‌ ளெவி என்று பெயர்‌. -காதினால்‌ கேட்டுக்‌. 


கேட்டு ஓதப்படுவது அது “வேதத்தின்‌ சிரசிலே-ச்ருதீதாம்‌. 


ட ர 


A 
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மூர்த்தாநோ” என்று ஆசாரியர்கள்‌ சொல்ல ஆரம்பிக்கிற 
போதே, அவர்‌ கேனோபநிஷத்தை மனசில்‌ வைத்துக்கொண்டு 
சொல்வதாகத்‌ தெரிகிறது. அப்படியான இரண்டு சரணங்களை, 


Tari} ae: இற்‌ காள 98 | 
மமாப்யேதெள மாத: ஸ்ிரஸி தயயா தேஹி | 
“என்னுடைய . சிரரிலும்‌ .' உன்னுடைய தயையினால்‌ 
வைப்பாயாக" என்று சொல்கிறார்‌. 1 
ப கள என்‌ 
-ஸ்நபய க்ருபயா மாமபி பிவே 
என்று அந்த இடத்தில்‌ மாமபி-என்னையும்‌ - என்று சொன்னது 
போல, இங்கும்‌ “மாமபி” என்று சொல்கிறார்‌. தேவர்களுடைய | 
அகம்பாவத்தைப்‌ போக்கி அநுக்கிரகம்‌ செய்தது போல. 
என்னிடம்‌ உள்ள “சகல. , துரிதங்களையும்‌ -நிவிருத்தி செய்து- 
அஞ்ஞானம்‌, மோகம்‌, காம்ம்‌ போன்ற சித்த அசுத்தம்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ போக்கி-அநுக்கிரகிக்கும்‌ படியான உன்‌ சரண 
கமலங்கள்‌: இரண்டையும்‌ என்னுடைய சிரசில்‌ வைப்பாயாக 


ள்ன்கிறாோர்‌. 


A: ஏன்‌ ara: ஏர ளின்‌ 
சிகி ள்ளன: | 
யயோ: பாத்யம்‌ பாத: பாஈபதிஜடாஜூடதடிநீண ::. - 
ட .யயோர்‌ லாக்ஷ£லக்ஷ்மீரருணஹரிசூடாமணிருசி: | | 

என்று ஆசர்ர்யரவர்கள்‌ அதுக்கிர்க்ம்‌ பண்ணியிருக்கிறுர்‌2 
இன்று சுக்கிரவாரம்‌; நல்ல உத்தமமான காலம்‌ இது. 
இப்போது தேவர்களுடைய. அகம்பாவத்‌்தைப்‌ போக்கி அநுக்‌ 
கிரகம்‌ பண்ணினவளும்‌ ஞானஸ்வ்ரூபியுமான சாக்ஷாத்‌ 
அம்பானுடைய- சரணாரவிந்தத்தைத்தான்‌ . நாமும்‌ . தியானம்‌ 
பண்ணி நம்முடைய ஜன்மத்தை ஸபலமாக்‌இக்‌.. கெர்ள்ள 
வேண்டும்‌ என்று நினைத்துச்‌: சொன்னேன்‌.  ” ப 


14. 


வேதமும்‌ தர்மமும்‌ 
ஆட ட்டை 


வேதத்தில்‌ அநேக விஷயங்கள்‌ இருக்கின்‌ றன. அக்கினி 
ஹோத்திரம்‌, ஸோம யாகங்கள்‌, அநேக இஷ்டிகள்‌, பலவிதமான 
கர்மாக்கள்‌, ஹோமங்கள்‌ முதலியவற்றைச்‌ செய்யும்‌ மந்தி 
ரங்கள்‌ போன்ற பல விஷயங்கள்‌ இருக்கின்றன.. ௮ 
பெரிய ' யாகத்திற்கு ஸத்ரம்‌ என்று பெயர்‌. யாகம்‌ 
என்றால்‌ யொதுவாக ஒருவர்‌ பண்ணுவார்‌. அந்த யாகத்தை 
அநேக வேதவித்துகளாகிய பிராம்மணர்கள்‌ வந்து நடத்தி 
வைப்பார்கள்‌. ரிக்வேதம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌, யஜுர்வேதம்‌ 
தெரிந்தவர்கள்‌, சாமவேதம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌ இவர்களை 
வைத்துக்கொண்டு, சாமவேதிகள்‌ கானம்‌: பண்ண, ரிக்வேதம்‌ 
தெரிந்தவர்கள்‌ ஹோமம்‌ பண்ண, யஜுர்வேதம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌ 
மந்திரங்கள்‌ ஜபிக்க, அந்த யாகத்திற்குக்‌ கர்த்தாவாக. - இருக்‌ 
திறவர்‌ . அதை நடத்திக்கொள்கிறார்‌. அவர்‌ தம்முடைய 
பணத்தை வைத்துக்கொண்டோ வெளியில்‌ பணம்‌ வசூல்‌ 
ப்ண்ணியோ செய்கிறார்‌. அதனால்‌ அந்த யாகத்தினால்‌ 
ஏற்படுகிற புண்ணியம்‌, அதனால்‌ ஏற்படுகிற பலன்‌ எல்லாம்‌ 
அவர்‌.ஒருவருக்குத்‌.தான்‌.. மீதி வந்திருக்கக்கூடிய பிராம்மணர்‌ 


கு ரித்விக்குகள்‌ என்று பெயர்‌. அந்த யாகத்திற்கு. 
த்‌ தட்சிணை 


களுக்‌ 

எஜமானராக இருக்கக்கூடியவர்‌,' - அவர்களுக்கு 

கொடுத்துவிடுகிறார்‌ . ர 
ஸோமயாகங்களில்‌ கலந்துகொள்கிற ரித்விக்குகளுக்குச்‌ 


தருக்றெபடி பசுக்களையும்‌ பொன்னை 
வேறு பொருள்களையும்‌ அவற்றின்‌ 
கொடுத்துவிடுகிறார்‌ கள்‌. 


சாஸ்திரங்களில்‌ நிர்ணயித்‌ 


A 


| 
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கொண்டிர௫ுப்பார்கள்‌. அதுவும்‌ அடுத்த தலைமுறையில்‌ தெரியாது 
போய்விடும்‌. . காரணம்‌, அநேக ஸத்ரங்கள்‌ இப்போது மூடம்‌ 
பட்டு வருகின்றன. வேதத்தில்‌ ஸோமயாகங்களில்‌ அநேக வகை 
இருக்கிறமா திரியே ஸத்ரம்‌ என்ற யாகத்திலும்‌ அநேக வகைகள்‌ 
இருக்கின்றன. இது கூட்டாகச்‌ செய்யப்படுவது; நீண்ட காலம்‌ 
நடப்பது. அந்த ஸத்ரத்தில்‌ யார்‌ யார்‌ ரித்விக்குகளாக இருந்து, 
வேதகானம்‌ பண்ணி, ஹோம ஆஹுதிகளை எல்லாம்‌ செய்கிறார்‌ 
களோ அவர்கள்‌ அத்தனை பேருக்கும்‌ அந்த யாகத்தின்‌ பயன்‌ 
போய்ச்‌ சேருகிறது, அத்த யாகத்தைப்‌ பண்ணுகிற. .எல்லா 
ரித்விக்குகளுக்கும்‌ புண்ணியம்‌ உண்டு; சிரேயஸ்‌ உண்டு: சித்த 
கூத்தி “கடைக்கும்‌; உத்தமமான லோகம்‌ கிடைக்கும்‌ என்று 
சொல்வார்கள்‌." ச்‌ 
ஜி எ௭்‌ கள: 
இர ஸத்ரே்‌ ஸர்வே யஜமாநா: 

த்ர யாகத்திலே சம்பந்த ப்படுகி றவர்கள்‌ எல்லாரும்‌: 
அதற்கு எஜமானர்கள்‌. எல்லாருக்கும்‌ பலன்‌ உண்டு.. அதனால்‌ 
தான்‌ எல்லாரும்‌ உரிமையோடு எஜமானர்களாகச்‌ சேர்ந்து 
சாப்பிடுகிற ஓர்‌ இடத்திற்கு ஸத்ரம்‌ என்று பெயர்‌ “வந்தது. 
ஸத்ரத்தில்‌ வந்து லல அவக அத்தனை பேரும்‌ 
எஜமானர்கள்‌, 

- யாகம்‌, யஜ்ஞம்‌ இவற்றையெல்ல்ரம்‌ தவிர அநேக உபாசனா 
மார்க்கங்கள்‌ வேதத்தில்‌ சொல்லப்படுகின்றன . தனித்தனியாக்த்‌ 
தியானம்‌ சொல்லியிருக்கும்‌. “இந்தச்‌. சரீரத்திற்குள்‌ ' ஆத்மா 
எப்படிப்‌ போதிறது, கடைசியில்‌ சரீரம்‌ என்னவாகப்‌ போகிறது, 
திரும்பியும்‌ மனுஷ்ய. சரீரத்தில்‌ எப்படியெல்லாம்‌ பிரவேசிக்‌ 
இற்து?* என்பன போன்ற விஷயங்களும்‌ அதில்‌ காணப்படுகின்றன. 

இன்னும்‌, சரீர ஆரோக்கியத்திற்கு வேண்டிய வைத்திய 
சிகிச்சைகள்‌, சத்துருக்களினால்‌ . றிம்சை - வந்தால்‌ அதை 
நிவிருத்தி பண்ணுவதற்கான சாந்திகள்‌, இப்படி வேறே பல 
சமாசாரங்களும்‌ வே த:த்‌ தில்‌: சொல்லப்பட்‌ டிருக்கின்றன. . 
இவற்றையெல்லாம்‌ . பார்க்கும்போது: “தமக்கு... ஒரு : சந்தேகம்‌ 


வருகிறது. 


.வேத்த்தின்‌ - ்‌ உத்தேசம்‌ ள்ன்ன்‌?்‌ எதற்காக “வேதம்‌ 
ஏற்பட்டது? சில. உபநிஷ்த்துகளில்‌ : சொல்லியிருப்பது போல்‌, 


“எல்லா வேதங்களும்‌ சேர்ந்து ஒரு பொருளைத்தான்‌ செர்ல்கின்‌ . 
ஹன” என்பதாகத்‌. தெரிகிறது; -அந்த ஒரு யொருள்‌- : “என்ன்‌? 


“ஓங்கார அர்த்தமாக” இருக்கும்படியான ஒரு பரம்யொருளைத்‌ 
தான்‌ எல்லா: வேதங்களும்‌ ந்தவ அ... ண்ட 


உபநிஷத்து ௨ வாக்கியம்‌. 


750 சென்னை உபந்நியாசங்கள்‌ 
*வேதம்‌ வெவ்வேறு விஷயங்களைச்‌ சொல்கிறதே. வெவ்‌ : 

வேறு தேவதைகளைப்‌ பற்றியும்‌ சொல்கிறதே!” என்று நமக்குச்‌ 
சந்தேகம்‌ வருகிறது. 

இந்த ஊரில்‌ ஜட்ஜ்‌ சதாசிவ ஐயர்‌ என்று ஒருவர்‌ இருந்‌ 
தார்‌. மைசூர்‌ ராஜ்யத்தில்‌ இருந்த பரமசிவ ஐயர்‌ அவர்‌ சகோ 
தரர்‌. £வேதங்கள்‌ என்றால்‌ பெளதிக சாஸ்திரந்தான்‌. வேதம்‌, 
ஜியால்ஜியைப்‌ பற்றிச்‌ (பூகர்ப்ப சாஸ்திரம்‌) சொல்றெது' என்று 
அவர்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. 

I இன்னும்‌ பல பேர்‌ பல பிரகாரமாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
“அந்தக்‌ காலத்தில்‌: இந்தியாவில்‌ உள்ளவர்களுக்குச்‌ சூரியனையும்‌ 
சந்திரனையும்‌ பார்த்து ஆச்சரியமாக இருந்தது. அதிகமாக 
விஞ்ஞானம்‌ விருத்தி அடையாத காலம்‌ அது. அதனால்‌ அவரவார்‌ 
களுக்குத்‌ தகுந்தாற்போல்‌ அவரவர்கள்‌, இயற்கைத்‌ தோற்றங்‌ 
களைப்‌ பார்த்துப்‌ பல விஷயங்களைச்‌ சொன்னார்கள்‌. அதைப்‌ 
பாட்டாகப்‌ பாடும்படியான சக்தி எல்லாருக்கும்‌ இல்லை; சில 
பேருக்குத்தான்‌ இருந்த்து. இவர்கள்‌ பாடிய பாட்டுக்களையே 
மந்திரங்கள்‌ என்று ' தொகுத்து, வேதமாக வைத்துக்கொண் 
டிருக்கிறார்கள்‌' . என்று "வெள்ளைக்காரர்கள்‌ அபிப்பிராயப்படு 
கிறார்கள்‌. 
... இவற்றையெல்லாம்‌ பார்த்தால்‌, “எல்லா வேதமும்‌, ஒரு 
பொருளைத்தான்‌ (பரே பும்ஸி) சொல்கறைது” என்று உபநிஷத்‌ 
துக்கள்‌ சொன்னாலும்‌, வெவ்வேறு பதார்த்தத்தைத்தான்‌ அது 
சொல்வதாகத்‌ தெரிகிறதே தவிர ஒரே .பொருளைச்‌ சொல்வ 
தாக நமக்குத்‌! தோன்றவில்லை. -, 

.  ராமாயணத்தைப்பற்றி ஒரு சுலோகம்‌ இருக்கிறது: 


அன எட ர்‌ ள்‌ வான்‌ | 

3: எளி. ares எனன ॥ 

வேதவேத்யே பரே பும்ஸி ஜாதே தஸரதாத்மஜே | 
வேத: ப்ராசேதஸாதாஸீத்‌ ஸாக்ஷாத்‌ ராமாயணாத்மநா || 


. வேதவேத்யே-வேதத்தினால்‌ அறியப்பட வேண்டிய ஒருவன்‌. 
அவன்‌ யார்‌? பரே பும்ஸி-பரம புருஷன்‌? சாக்ஷாத்‌ ஸ்ரீமந்நாறா 
யணன்தான்‌. வே.தத்தினாலே அறியய்பட வேண்டிய பரம புருஷ 
னான ஸாக்ஷாத்‌ நாராயணன்‌ ராமனாக; உலகத்தில்‌ அவதாரம்‌ 
செய்தார்‌. அவர்‌ தசரதனுடைய புத்திரனாக வந்தவுடன்‌, 
வேதம்‌, -“ஜாமாயண லாக: அவதாரம்‌ பண்ணுவோம்‌” என 
வால்மீகியின்‌ குழந்தையாக வந்தது. 


3 
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டி “நமக்குப்‌ பொருளாக: இருக்கிறது, தசரதனுக்குப்‌ பிள்ளை . 
யாகப்‌ போய்விட்டது. ' நாமும்‌ வால்மீகியின்‌ குழந்தையாக 
. அவதாரம்‌ பண்ணிவிடுவோம்‌” என்று வேதம்‌. ந கம்‌ 
அவதாரம்‌ செய்தது என்பது இந்தச்‌ சுலோகம்‌. 
ப்ராசேதஸ்‌ என்று வருணனுக்குப்‌ பெயர்‌. வருணன்‌ பிள்ளை 

வால்மீகி. அந்த படலை வப்‌ ரார்மாயணமாக: வேதம்‌ 
ஆவிர்ப்பவித்தது. க ப்‌ ட டி 

ட. “வேதத்தில்‌ அநேக சமாசாரங்கள்‌. க லு 
றன. இருந்தாலும்‌ வேதங்கள்‌ எல்லாம்‌. சேர்ந்து சொல்வது ஒரு 
பொருளைத்தான்‌”. என்று முதலிலே , நான்‌ சொன்னேன்‌: 


இந்தச்‌ , சுலோகமும்‌ அதைத்தான்‌ "சொல்கிறது. அப்படி, 


யானால்‌, “ஒரு பொருளை.ச்‌ சொல்வதற்கு அநேகம்‌, பொருளை, 
. வேதம்‌ எதற்காகச்‌ சொல்கிறது?” என்று நமக்குத்‌ தோன்றும்‌: 


அநேகப்‌ பொருள்கள்‌ மூலமாகத்தான்‌ அந்த ஒரு பொருளை 
அறிய முடியும்‌; யோகம்‌, தியானம்‌, தபஸ்‌, யஜ்ஞம்‌, கர்மா 
நுஷ்டானம்‌. இவை எல்லாம்‌. முடிந்த முடிவில்‌ சுட்டிக்காட்டுகிற 
ஒரு பொருள்‌. எதுவோ. அந்த ஒரு பொருள்‌ தான்‌ வேதத்தின்‌ 
உண்மையான்‌ “தத்துவமாக இருக்கிறது." “அந்த உண்மையான 
பொருள்‌ ஒன்றைத்‌ தவிர மீதி எல்லாம்‌ மாறிமாறிப்‌ போகும்‌ 
படியான: பொருள்கள்‌; கதையாகப்‌ போகிற பொருள்கள்‌; - 
பின்னும்‌ அந்தக்‌ கதையும்‌ மறைந்து போறது. 


ல்‌ 
வேதத்தினால்‌ சுட்டிக்‌ கர்ட்டப்படுநறெ மெய்யான. தி 
பொருளை. அறிந்துகொள்ள வேண்டுமானால்‌ அந்த ஒன்றைய்‌ 
பற்றிய, நினைவு நமக்கு வருவதற்குச்‌ சித்தத்திற்குச்‌ சில.பழக்‌ 
கங்கள்‌ (1015011106) வரவேண்டும்‌. யாகங்கள்‌ பண்ணுவது, தபஸ்‌ 
பண்ணுவது, .தர்மங்களையெல்லாம்‌ செய்வது,, கோபுரம்‌. கட்டு 
வது, குளம்‌ வெட்டுவது ஆகிய எல்லாம்‌ சித்தத்தைச்‌ , கத்தி 
்‌ செய்து, சித்தவிருத்தி நிரோதம்‌ ' செய்வதற்காகத்தான்‌;, 
பல்வேறு கர்மாக்களின்‌ நோக்கம்‌ பரமாத்மாவை அடைவததி 
குத்‌ துணை புரிவதுதான்‌. அ. 
பிர பஞ்சத்திலே எந்தச்‌ என்னத்‌. துக்கம்‌, வந்தாலும்‌. நாம்‌ 
அழுகிறோம்‌; கஷ்டப்படுகிறோம்‌. எப்படிப்பட்ட துக்கம்‌ வந்தார்‌ 
லும்‌, அவமானம்‌ வந்தாலும்‌ அவற்றால்‌ _சவிப்படையாமல்‌, 
தளர்ச்சி அடையாமல்‌ இருக்கிற . அத்தம்‌. வருவதற்குப்‌”. யல. 
பயிற்சிகள்‌ வேண்டியிருக்கின்றன. உடம்பை வளர்ப்பதற்குத்‌ 
தண்டால்‌. யோடுகிரோம்‌;' யஸல்கி போடும்‌. இவற்றை 
எல்லாம்‌ மிகவும்‌ . தியமமான. சாரியமாகள்‌ செய்தால்தான்‌ 
ஆடம்பு -வளருறெது. அப்படி ஆத்மாவை. .வளர்ப்பதற்கும்‌ . சில 
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பயிற்சிகள்‌. அவசியமாகின்றன. அவற்றையெல்லாம்‌ வேதம்‌ 
சொல்கிறது. வேதம்‌ சொல்கிறபடியெல்லாம்‌ கர்மாநுஷ்டா னங்‌ 
களைச்‌ செய்வதன்‌ பிரயோஜனம்‌ என்ன? எந்தத்‌ துக்கமும்‌ நம்‌ 
கிட்டே வராது; அதுதான்‌, *யோகம்‌” என்று கீதையில்‌ சொல்லி 


யிருக்கிறது. Ee 
ச்‌ னாக ணிடளிர்‌ ளான | 
ஏ ௯3 ஏன்‌ எரிஸ்றோவள ப 


தம்‌ வித்யாத்‌ து:கஸம்யோகவியோகம்‌ யோகஸம்ஜ்ஞிதம்‌ | 
'ஸ நிங்சயேக யோக்தவ்யோ யோகோரிர்விண்ணசேதஸா |! 

, ஸம்யோகம்‌ என்பதற்குச்‌ சேர்க்கை என்று அர்த்தம்‌. 
வியோகம்‌ என்றால்‌ விட்டுப்போகிறது என்று அர்த்தம்‌... 
“வியோகம்‌ ஆகிவிட்டார்‌” என்றால்‌ சரீரத்தை விட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டார்‌ என்று அர்த்தம்‌ இருக்கிறது அல்லவா? 

.. பகவான்‌ கீதையில்‌, 

ஏ ளா கள்ளா 

த. தம்‌ வித்யாத்‌ து:கஸம்யோகவியோகம்‌ 
என்று சொல்லிவிட்டார்‌. “துக்கத்தின்‌ கூட்டுறவு நீங்குதலைத்‌ 
தான்‌. யோகம்‌, யோகம்‌ என்று குறிப்பிட்டதாக அறிவாய்‌” 
என்று உபதேசம்‌ செய்கிறார்‌. .அநேக துக்கம்‌ நம்மிடம்‌ வந்து 
சேருகின்றன. அப்படிச்‌ சேருகிறவற்றை யோகம்‌ வியோகம்‌ 
செய்துவிடுகிறது. எந்தத்‌ துக்கம்‌ வந்தாலும்‌ ,பிரித்துவிடுகறது. 
துக்கம்‌. வராமலேயே - பண்ணிவிடுவது என்பது முடியாது. 
நிறையத்‌ துக்கம்‌. வந்துகொண்டுதான்‌. இருக்கும்‌. யோகம்‌ 
இருந்தால்‌, எந்தத்‌ துக்கம்‌ வந்தாலும்‌ அந்தத்‌ துக்கத்தை 
தம்மிடத்தில்‌ ஓட்டாமல்‌ - வியோகம்‌ பண்ணிவிடும்‌. கழற்‌ 
கோடியில்‌ விபூதி ஒட்டினாலும்‌ போய்விடுவதுபோல, தாமரை 
யிலையில்‌ தண்ணீர்‌ விழுந்தாலும்‌ முத்து முத்தாக உதிர்ந்துவிடுவ 
தைப்‌ போல நமக்கு வருகிற துக்கம்‌ தம்மிடத்தில்‌ ஒட்டாமல்‌ 
போய்விடும்‌. நம்மிடம்‌ வருவதற்குள்ளேயே பிரித்து வைத்து 
விடும்‌. “அதற்குத்தான்‌ யோகம்‌ என்று பெயர்‌” என்று பகவான்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. ட இ 
்‌.. அதற்கு அடையாளங்கள்‌ ௭ | 

ச்‌ ர னார்‌ எள்‌ என எக்‌ எ: | கல்‌ 
யம்‌ ல்ப்த்வா -சாபரம்‌ லாபம்‌ மந்யதே. நாதிகம்‌ தத: |. 
ல எது. ஒன்றை அடைந்துவிட்டால்‌ வேறு லாபத்தை, அதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பெரிதாக. மதிக்கமாட்டானோ அது “ஒன்றுதான்‌ 


ன்ன? 


> 


வேதமும்‌ தர்மமும்‌ .... : 1583 
அடையத்தக்க பொருள்‌. அந்த ஒரு பொருளை அடைவதற்குச்‌ 
சித்தசுத்தி வேண்டும்‌; ஏகாக்ரெ சித்தம்‌ வேண்டும்‌. த்தத்தின்‌ 
சுபாவம்‌ சதா அலைவதுதான்‌: ஒரு நிமிஷங்கூட நிற்காமல்‌ எஸ்‌ 
கெற்கோ அது சுற்றிக்கொண்‌ டிருக்கும்‌. இப்படி அலைவதனாலே 
அநேக அழுக்கும்‌ மலமும்‌ அதற்கு வந்துவிடும்‌. “வேண்டாம்‌ 
வேண்டாம்‌” என்றாலும்‌ ஓட்டிக்கொண்டு விடும்‌, “ஆசைப்பட 
வேண்டாம்‌, கோபப்பட வேண்டாம்‌” என்று நினைத்தாலும்‌ 
சித்தம்‌ அலைவ தனாலே. சித்தமலமும்‌ வந்துவிடுகிறது. பது 


ன்‌ ஆசை, கோபம்‌, மோகம்‌ இவை: எல்லாம்‌ சித்‌ தமலங்கள்‌- 
“இத்த மல மறுவித்துச்‌ சிவமாக்கி? என்பது திருவாசகம்‌. சித்த 
அமுக்கை அறுத்துவிட்டால்‌ சிவம்‌ ஆக்கிவிடலாம்‌. அதுவறைக்‌ ' 
கும்‌ ஜீவன்‌? சித்தமலம்‌ நீங்கவிட்டால்‌ அவன்‌ சிவன்‌ ஆரான்‌... 
-அத்தனெனக்‌ கருளியவா ரூர்பெறுவார்‌ அச்சோவே 
என்று மாணிக்கவாசகர்‌ சொல்கிறார்‌. 
இந்த மாதிரி ்‌.சித்தத்தினுடைய மலம்‌ . நிவிருத்தியாக 
வேண்டும்‌? சித்தம்‌ அசையாமல்‌: இருக்க : வேண்டும்‌ என்றால்‌ : 
முங்கோடு பல காரியங்களைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌. பெரிய 
கோபுரம்‌ கட்டுவது; பல; 'யஞ்ஞங்களைப்‌ பண்ணுவது 'எல்லா:ம்‌ 
இதற்காகத்தான்‌; ஒரு வருஷம்‌. ' யஞ்ஞம்‌, இரண்டு வராஷ்ம்‌ 
யஞ்ஞம்‌ என்று பெரிய யாகங்களை யெல்லாம்‌ நியமத்தோடு 
செய்வார்கள்‌. .கழுத்திலே கம்பி. வளையம்‌ மாதிரி போட்டுக்‌ 


' கொண்டு விடுவார்கள்‌. அவர்களை. அறியா.மல்கூடப்‌ படுத்‌ 


க்கொள்வது என்றாலும்‌ முடியாது. அதற்கு அரிகண்டம்‌ 


த 


இப்போது சின்னக்‌ ,கம்பியைக்‌ காலில்‌. திருப்பதிப்‌ பிரார்த்‌ 


தனை என்று போட்டுக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 


. கோயில்‌ கட்டுவது, குளம்‌ வெட்டுவது என்று ஈசுவரன்‌ 
சம்பந்தமான காரியங்களைச்‌ செய்து வந்தார்கள்‌. இவற்றிலும்‌ 
நடுவில்‌ அநேக: கஷ்டம்‌, அநேக்‌ அவமானம்‌ எல்லாம்‌ வரும்‌. 
எதையும்‌ "பொருட்படுத்தாமல்‌ 'மன: அழுக்கையும்‌ மனச்‌ சன்‌ 
சலத்தையும்‌ போக்கிக்கொண்டு. ஏகாக்ரெ சத்தத்துடன்‌ அவற்‌: 
றைப்‌ பூர்த்தி செய்வார்கள்‌. சித்தத்துக்கு ஏற்படுகிற ஒழுங்‌ 
இனால்‌. சித்தவிருத்தி: நிரோதம்‌ பண்ணி, முடிந்த முடிபில்‌ அறி. 
யப்பட வேண்டிய பொருளை .அறிகிறார்கள்‌. - குளம்‌ வெட்டுவதுஃ 
கோபுரம்‌ கட்டுவது முதலிய காரியங்களுக்குப்‌ “பூர்த்தம்‌” என்று 
யெயர்‌.. யாகங்கள்‌ முதலியன. செய்வதற்கு “இஷ்டம்‌” என்று 
பெயர்‌. ' “இஷ்டாயூர்த்தம்‌' என்று இரண்டையும்‌ சொல்கிறோம்‌. ' 
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வேத குலத்தில்‌ பிறந்து நன்றாக வேதத்தை அத்தியயனம்‌ 
பண்ணினவர்கள்‌ பல இஷ்டிகள்‌ பண்ணிச்‌ சித்தசுத்தியை 
அடைய வேண்டும்‌. எல்லோரும்‌ *பூர்த்தம்‌” செய்து இத்தக்த்‌ 
தியை அடையலாம்‌. ' 5 ன 
பல யஜ்ஞங்கள்‌ பண்ணுவது, விரதங்கள்‌ இருப்பது, 
கோபுரம்‌ கட்டுவது என இப்படி .இஷ்டாபூர்த்தங்களினால்‌ சரி 
ரத்தை ' க்ருசம்‌ பண்ணுகிறது; இவை எல்லாம்‌' முடிவுகள்‌ 
அல்ல; சித்த மலத்தை நீக்குவதற்கு வழிகள்தாம்‌; சித்‌ தவிருத்‌ 
தியை-சஞ்சலத்தை-நீக்குபவை! ஒத்த மலம்‌ நீங்க, ஏகாக்கிர 
்‌ சத்தத்தோடு அறியப்பட வேண்டிய மெய்யான ஒரு: பொருளை 
அறிந்துவிட்டால்‌ இன்னும்‌ ஒன்று வேண்டுமென்று தோன்றாது. 
இன்னும்‌ ஒன்று வேண்டுமென்று ' தோன்றிற்றோ-கொஞ்சம்‌ 
கொஞ்சம்‌ ்‌ தோன்றினாலுங்கூட =, சுவாமி ய... அவன்‌', பார்க்க 


வில்லை என்று பொருள்‌. 
சிண எரர்‌ என்‌ என? எரிரக்‌ என: | - 

ட்‌ யம்‌ லப்த்வா சாபரம்‌ லாபம்‌ மந்யதே நாதிகம்‌ தத: | 

என்றை பகவானுடைய .வாக்கிலிருந்து,. ஒர்‌ அடையாளம்‌; 

- நாம்‌, அடைய. வேண்டிய பொருளை..அடைந்துவிட்டோ மா?? 
என்பதைப்‌ பார்த்துக்கொள்ளக்‌ :டைக்றெது: அடைய ன்‌ 
வேண்டியதை அடைந்துவிட்டால்‌ - இன்னொன்று. வேண்டு 
மென்றே தோன்ருதாம்‌. . தோன்றிற்றோ, நாம்‌ அதை இன்னும்‌ 
அடையவில்லை எனக்‌ கண்டுகொள்ளலாம்‌... இன்னும்‌ ஒர்‌ அடை 
யாளம்‌: ்‌ ்‌ - பதத i நற்‌ 2 


எண எள்‌ ௭ ஒன ஏனா இனன்‌ | 
யஸ்மிந்‌ ஸ்திதோ ந து:கே௩ குருணாபி விசால்யதே | 

: சித்தமானது எதில்‌ நிலைத்தபின்‌ மிகப்‌ பெரிய துக்கம்‌ வந்‌ 
தாலும்‌ கொஞ்சங்கூட ' அசையா மல்‌, கொஞ்சங்கூட ஆடாமல்‌, 
சலிக்காமல்‌ இருக்கிறதோ அப்போதும்‌ நாம்‌ அடைய - வேண்‌ 
டிய ஒன்றை அடைந்திருக்கிறோம்‌ .என்று தெரிந்து - கொள்ள 
லாம்‌. சித்தம்‌ சலித்தால்‌ அதை இன்னும்‌ அடையவில்லை என்‌ 
பது அர்த்தம்‌. 
... நமக்கு அநேக துக்கம்‌ வரும்‌. ஊருக்கெல்லாம்‌ அது துக்கம்‌: 
என்று தோன்றும்‌; நமக்குத்‌ துக்கமாகத்‌ தோன்றாது. தாமரை ஆூ 
இலையையும்‌ கழற்கோடியையும்‌ போலத்‌ துக்கம்‌ கொஞ்சங்கூட 
அண்டாமல்‌, 'சதா ஆனந்தமாக, வேறு ஒன்று வேண்டும்‌ என்று 
கொஞ்சங்கூடத்‌ ' தோன்றாம்ல்‌ உம்கார்ந்துகொண் டிருந்தால்‌ 
அதற்குத்தான்‌ யோகம்‌ என்று பெயர்‌. 9. ்‌ த 


வேதமும்‌ தர்மமும்‌ , ' | ௬ இ 7:55 


ச்‌ ஏனா கன்னர்‌ சாரர்‌ | 
தம்‌ வித்யாத்‌ து:கஸம்யோகவியோகம்‌' யேர்கஸம்ஜ்ஞிதம்‌ | 
“துக்கம்‌ ஒட்டாமல்‌ பிரிக்கப்படுவதை, துக்கத்தின்‌ கூட்‌ 


-டுறவு நீங்குதலை யோகம்‌ என்று குறிப்பிட்டதாக அறிவாய்‌” 
என்று பகவான்‌ உப்தேசம்‌' செய்ரறொோர்‌. ' 
i 1*கேட்டை மூட்டை செவ்வாய்க்கிழமை” என்று சொல்லு 


' வார்கள்‌. அந்தச்‌ செவ்வாய்க்கிழமைக்கு மங்கள வார ம்‌ என்று 


ரூ 


'பெயர்‌ வைத்திருக்கிற மாதிரி, வியோகத்திற்கு யோகம்‌ என்று 
பெயர்‌ வைத்தார்‌... வட ன ள்‌ 

- ஒழுங்கனாலும்‌ . கட்டுப்பாட்டினாலுந்தான்‌ ' மனத்திலுள்ள 
எல்லா அசுத்தங்களையும்‌ போக்கி மனச்‌ சஞ்சலத்தை அகற்றி 
ஏகாக்கர சித்தத்‌ தியான சக்தியை வளர்க்க முடியும்‌. இந்தச்‌ 
சரிரக்‌ கூட்டிலிருந்து ஆத்மா பிரிந்து செல்வதற்கு முன்பு, சமி 
யான படிப்பின்‌ மூலமும்‌ கட்டுப்பாடுகளின்‌ மூலமும்‌ ஒவ்வொரு 


வரும்‌, யோகநிலையை அடைய வேண்டும்‌ என்பதைக்‌ காளிதாசர்‌ 


தமது ரகுவம்‌சீததில்‌ ஒரு சுலோகத்தில்‌ கூறியிருக்கிறார்‌.” : ': 
..... வேதத்தினுடைய பொருள்‌ ராகவன்தான்‌, அந்த : ஒரு 
பொருளை அறிவதற்காகத்தான்‌ இத்தனை சாஸ்திரங்கள்‌, யஜ்‌ 


த்து 


.ஞங்கள்‌, தபஸ்‌, தியானம்‌ எல்லாம்‌. அந்த ஒரு பொருளைப்‌ 


பற்றியே ஏகாக்ரெ சிந்தையுடன்‌ விசாரிக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌ 
இத்தமலம்‌ நீங்க வேண்டும்‌. சித்த விருத்தி நிரோதம்‌ ஆக 
வேண்டும்‌. - இது எப்படி ஆகும்‌? படிப்படியாக வர வேண்டும்‌; 
- ஓரு யொருளை அறிய வேண்டும்‌. அதை 'அறிந்துவிட்ட்ரல்‌ 
எந்தத்‌ துக்கம்‌ வந்தாலும்‌ யாரிடத்திலும்‌ கோபம்‌ - உண்‌ 
பாகாது. கருணை உண்டாகும்‌. நமக்கு எது வந்தாலும்‌ வரட்‌ 
டும்‌; இன்னொரு பிராணிக்கு நம்மால்‌, துக்கம்‌ உண்டாகக்‌ 
கூடாது என்ற கருணை பிறந்துவிடும்‌. ஈசுவரன்‌ லோ சலம்ஹாரம்‌ 
பண்ணுற காரியங்கூடப்‌ பரம காருண்யம்‌ என்று சொல்ல 
வேண்டும்‌. இந்தப்‌ பரம கருணை * துக்கம்‌ எவ்வளவு வந்‌ 
தாலும்‌ நம்மிடத்திலே அது ஒட்டாமல்‌ வியோகம்‌ ஆகிவிடுகிற 
.நிலை-கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக வரவேண்டும்‌. இதற்காகத்‌ 


தான்‌ குழந்தையாக இருக்கிறபோதே, வேதாத்தியயனம்‌ 


தெரிந்துகொள்வது. ன சச ்‌ 


ணை வே அப்யஸ்தவித்யாகாம்‌ 


af 
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குழந்தைகளாக இருக்கும்போது நல்ல ஆசாரியனிடத்தில்‌ 
நல்ல கல்வியைக்‌ கற்றுச்‌ சன்மார்க்கத்தில்‌ பிரவேசிக்கும்படி 
யான்‌ ஞானத்தை“அறடைவது முக்கியக்‌ கடமை. 
எஸ்‌ ao | 
்‌.. யெளவநே விஷயைஷிணாம்‌| 
யெளவன நிலை வந்தவுடன்‌ வம்சம்‌ நம்மோடு கத்தரித்து 
விடாமல்‌ இருக்க, . தர்ம நெறிப்படி .ஒரு ஸ்திரீயை மணந்து 
தல்ல வம்சத்தை விருத்தி பண்ண வேண்டும்‌. அநேக ஜீவன்‌ 
கனாக்குச்‌ சகாயம்‌ பண்ண - அவை தங்களுடைய பாவத்தைக்‌ 
கழுவிக்கொண்டு ஜன்மாவை நிவிருத்தி பண்ணிக்கொள்வதற்குச்‌ 
சரீரத்தைக்‌ கொடுக்கக்‌ கல்யாணம்‌ செய்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
௨... கெர்ஞ்ச்ம்‌ வயசானவுடன்‌ சித்தத்தின்‌ மலத்தைப்‌ போக்கிக்‌. 
கொள்ளவும்‌, அதற்கு எந்தத்‌ துக்கம்‌ வந்தாலும்‌ அசையாது 
இருக்கும்படியான ஓரு தன்மையை உண்டாக்குவதற்கா கவும்‌ 
. யாகங்கள்‌, ஹோமங்கள்‌, யஜ்ஞங்கள்‌ எல்லாம்‌ பண்ணுவார்கள்‌... 
இஷ்டா. பூர்த்தங்களைச்‌ செய்வார்கள்‌. ஆசை வராமல்‌, 
கோபம்‌ வராமல்‌, காமம்‌ வராமல்‌, சித்தத்தைப்‌ பரிசுத்தப்‌ 
படுத்திக்‌ கொள்வார்கள்‌. | 5 


படட லினன்‌ 
ட... 0. வார்தகே முநிவ்ருத்தீநாம்‌ 
.-. வார்த்தக்ய காலத்தில்‌ முனிகள்‌, 'தபஸ்விகள்‌ இவர்களை 
அடுத்து:உப்தேசங்களைப்‌ பெற்றுத்‌ தபஸ்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 
வேதங்களிலே அறியப்பட வேண்டிய ஒரு பொருளை. அறிந்து 
கொள்வதற்கான , சாதனங்களை * யெல்லாம்‌ மேற்கொள்ள 
“வண்டும்‌. .. ல“ ப க்‌ 
சினா எனன ॥. 
“ட... யோகேநாந்தே தநுத்யஜாம்‌ || -. -: 
முடிவில்‌ “சரிரத்தை விடுிறபோது யோகத்தோடு '. விட 
வேண்டும்‌. கீதையில்‌ ல்‌ ணா கவன்‌ -வியோ கந்‌ 
வ்‌ * துக்கம்‌ கொஞ்சங்கூடச்‌ சேராமல்‌ சதா ஆனந்தமாக 
இருப்பதுதான்‌? என்று சொல்லியிருக்கறுர்‌. உடம்பை விட்டுப்‌ 
ரறயோது அழுதுகொண்டு போனால்‌ அழுகிற உடம்புதான்‌ 
கிரும்பவும்‌-வரும்‌. கொஞ்சங்கூடத்‌ துக்கம்‌ இல்லாமல்‌ ஆனந்த. 
மாக இருக்கிறபோதுதான்‌ உடம்பை விட்டுப்‌ ' பிரிய வேண்டும்‌. 
எத்தனையோ விதமான்‌ துக்கம்‌ வந்த காலத்திலும்‌ மனம்‌ சலனம்‌. 
அடையாமல்‌ ஆனந்தமாகத்‌ 'தர்ம்த்தையே .ஐநுசரித்துக்கொண்டு 
ஒருவன்‌ இருந்தான்‌. என்றால்‌.:: அவன்தான்‌. ராமன்‌. ராமன்‌ 
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கான்ற .சப்தத்திற்கே ஆனந்தமாக இருப்பவன்‌ என்று அர்த்தம்‌. 
ஜாமம்‌ - ஆனந்தமாக இருப்பது. 
1 க்‌ பப நக: 
| வேதவேத்யே பரே பும்ஸி 
வேதத்தினாலே அறியப்படுகிற 'பரமபுருஷன்‌, 
்‌ ஜாதே தசரதாத்மஜே |. 
தசரதனுடைய புத்திரனாக, தாசரதியாக அவிர்ப்பாவம்‌ அடைந்‌ 
தான்‌. வேதத்திற்குச்‌ சரீரியாக இருப்பவன்‌ தசரதனுடைய 
பிள்ளையாகிய ராமனாக அவதாரம்‌ செய்துவிட்டதனால்‌, 
வேதங்கள்‌ என்ன செய்தன? i ்‌ 
கட்த டிப னிஎ ளன எனன ॥ 
வேத: ப்ராசேதஸாதாஸீத்‌ ஸாக்ஷாத்‌ ராமாயணாத்மநா | 
வேதங்கள்‌ வால்மீகியின்‌ குழந்தையாக, சாக்ஷாத்‌ ராமாயணமாக: 
அவதாரம்‌ செய்துவிட்டன என்று சொல்லியிருக்கிறது. 
_. அப்படிப்பட்ட ராமாயணத்தில்‌: என்ன சொல்லியிருக்கிற து? 
“வேதம்‌ தர்மத்தைச்‌ சொல்கிறது. அந்தத்‌ தர்ம ஸ்வரூபிதான்‌” 
ராமன்‌” என்று சொல்கிறது. ராமன்‌ தர்ம ஸ்வரூபி என்று 
எப்படித்‌ தெரிகிறது? ராமனுடைய தாய்‌ கெளசல்யா தேவி, 
ராமன்‌... காட்டுக்குக்‌ கிளம்பியபோது சொன்ன வாக்கியத்தி 
லிருந்தே அது நன்றாகத்‌ தெரிகிறது. ன 
குழந்தை தாயை விட்டுப்‌ பிரிகிறபோது தாய்‌ குழந்தைக்‌ 
குக்‌ கொஞ்சம்‌ பட்சணம்‌ பண்ணிக்‌ கட்டிக்கொடுப்பாள்‌.. 
பட்டணம்‌ வருகிற குழந்தைகளுக்குக்‌ கிராமத்தில்‌ இருக்கும்‌ 
தாய்மார்கள்‌ பட்சணம்‌ பண்ணிக்‌ கொடுத்தனுப்புகிறார்கள்‌, 
ராமன்‌ காட்டுக்குப்‌ போறொன்‌; கெளசல்யா தேவி பட்சணம்‌ 


பண்ணிக்‌ கொடுத்தால்‌ அது அவனுக்கு எத்தனை நாட்களுக்கு 
* வரும்‌? பதினான்கு வருஷம்‌ காட்டில்‌ அவன்‌ இருக்கப்‌ போட 


னே! இல்லை என்றால்‌ பணம்‌ கொடுத்து அனுப்பலாம்‌. பிம்‌ 
ரிக்கா போன்ற இடங்களுக்கு நம்‌ குழந்தைகளை அனுப்பும்‌ 
போது பணம்‌ கொடுத்து அனுப்புகிறோம்‌. காட்டிலே கடை. 
கண்ணி ஒன்றும்‌ இருக்காது. பணம்‌ கொடுத்து அனுப்பினாலும்‌ 
ராமன்‌ அந்தப்‌ பணத்தைக்‌ காட்டில்‌ வைத்துக்கொண்டு 
வருஷத்திற்கு அனுப்புவது? அவன்‌ ஒரே இடத்திலா" நிஜ 


a 
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யாகத்‌: (காட்டில்‌ இருக்கப்போகிறான்‌?:' . கடைசியில்‌... வா ௮ 
கொடுத்து அனுப்பினாள்‌ கெளசல்யா? : “நான்‌ '. -: உனக்குக்‌. 
கொடுத்து அனுப்பும்‌ பொருள்‌ இதுதான்‌” என்று ஆசீர்வாதம்‌. 
பண்ணி அனுப்பினாள்‌. வகை 
லு e டர 1 க... 
4 எ எஸ்‌ ன்‌ ஏனா எ படட எ | 
௭ 4 ஏ௭௭ாகக swieamfitag ப 
யம்‌ பாலயஸி தர்மம்‌ த்வம்‌ த்ருத்யா ௪ நியமேந ௪ | 
ஸ வை ராகவஸார்தூல தர்மஸ்‌ த்வாம்‌ அபிரக்ஷது |. 
“ராகவா, நீ எந்தத்‌ தர்மத்தை தீ்ருதியோடு-தைரியத்‌. 
தோடு, நியமத்தோடு செய்து வருகிருயோ அந்தத்‌ தர்மம்‌: 
உன்னை ர்க்ஷிக்கட்டும்‌” என்று ஆசீர்வாதம்‌ செய்கிறாள்‌. 
த்ருதி: என்றால்‌ தைரியம்‌. : அவன்‌ பரிகாசம்‌ பண்ணு 
றொனே எ 
“யார்‌ பரிகாசம்‌ . பண்‌ 


ணினாலும்‌ பண்ணட்டும்‌” என்ற தைரியத்‌ 
கோடு இருப்பதை, “த்ருதி என்று சொல்வார்கள்‌... சில...போர்‌ 
இப்படிப்பட்ட தைரியத்தோ டு, *யார்‌ என்ன ' சொன்னாலும்‌. 
சொல்லிக்கொள்ளட்டும்‌* ்‌ என்று தைரியமாக நான்கு நாட்‌ 
களுக்குச்‌ செய்வார்கள்‌. ' அப்புறம்‌ அவர்களே விட்டுவிடு 
வார்கள்‌.. ஒரு கட்டுப்பாடோ ஒழுங்கோ இராது. இப்படிச்‌ 
செய்வ்தானாலும்‌ பிராயோ சனம்‌ : இல்லை. த ன்‌ 
.” ராகவன்‌: தர்ம்த்தை'ப். நியமத்தோடு, கட்டுப்பாட்டோடு 
ஒரு நாள்‌, ஒரு வேளைகூட விடாம்ல்‌ ரக்ஷித்து வந்தான்‌. மனத்‌ 
தீளர்ச்‌ச இல்லாமல்‌ செய்து வந்தான்‌. “யார்‌ பரிகாசம்‌ 
பண்ணினாலும்‌, யார்‌ இடைஞ்சல்‌: பண்ணினாலும்‌: பண்ணிக்‌ 
கொண்டு. போகட்டும்‌? அவர்களுக்காக, நாம்‌ நம்முடைய 
தர்மத்தை, விடக்கூடாது” என்பதாக அந்தத்‌ தர்மஸ்வரூபீ' 
மத்தை ரக்ஷித்து வத்திருக்கிறான்‌. .. பித்ருவாக்கியத்தைப்‌ 
பரிபாலனம்‌ ண ண்டும்‌ . என்பதான. தர்மத்தை ரக்ஷிப்‌ 
ட்டுக்குப்‌ புறப்பட்டபோது, *அங்கே 
5 ஆபத்துக்கள்‌ ம்‌. இருந்‌ 
தாலும்‌ எந்தத்‌: தார்மத்தைத்‌ தைரியத்தோடும்‌ நியமத்தோடும்‌. 


மென்றால்‌, நாம்‌ அத்த நாயை நன்றாகக்‌ 'கவனித்துக்கொள்ள்‌ 
வேண்டும்‌. 


நாம்‌ எதைப்‌ பரிபாலனம்‌ பண்ணுகிரோோமோ அது 


ன்று கொஞ்சங்கூட மனம்‌ தளர்ந்து போகாமல்‌. 


ருந்து ஒரு நாய்‌ நம்மைக்‌ காக்க வேண்டு: 


வேகுமும்‌: தர்மமும்‌ 759 
தம்மைப்‌ பரிபாலனம்‌ செய்யும்‌. “நீ தர்மத்தைப்‌ பரிபாலனம்‌: 
பண்ணி வருகிறாய்‌. அது உன்னைப்‌ பரிபாலனம்‌ செய்யட்டும்‌” 
என்று பிறர்‌ -ராகவனிடத்தில்‌ சொல்வது ்‌ இருக்கட்டும்‌. 
சொந்தத்‌ தாய்‌ தன்‌ குழந்தை காட்டுக்குப்‌ போகிறதே என்று 
அழாமல்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறாள்‌. 

.... கூடப்‌ பிறந்த சகோதரனே, “அண்ணா, தர்மம்‌ தர்மம்‌ 
என்று நீ எதைக்‌ கட்டிக்கொண்டு அலைகறொயோ அதனால்தான்‌ 
உனக்கு இத்தனை கஷ்டங்களும்‌ ரெமங்களும்‌ உண்டாகின்றன. 
அதை விட்டுத்‌ தொலை” என்று பல தடவைகள்‌ சொல்கிறான்‌. 
“யார்‌ பரிகாசம்‌ பண்ணினாலும்‌, ராகவா, எந்தத்‌ தர்மத்தை நீ 
தைரியத்தோடு, நியமத்தோடு, விடாமல்‌ அநுஷ்டானம்‌ 
பண்ணிக்கொண்டு வருகிருயோ அந்தத்‌ தர்மமானது உன்னைக்‌. 
காப்பாற்றட்டும்‌” என்று. அவன்‌ தாய்‌ கெளசல்யாதேவி ஆசிர்‌ 
வாதம்‌ செய்து அனுப்புகிறாள்‌. 

“தர்மம்‌ தலைகாக்கும்‌” என்பார்கள்‌. ' ராகவன்‌ தைரியத்‌: 
தோடு, நியமத்தோடு பரிபா லனம்‌ பண்ணிவந்த தர்மந்தான்‌ 
எத்தனையோ ஆபத்துக்கள்‌ காட்டில்‌ வந்தபோதிலுங்கூட அவன்‌ 
தலையை -ரக்ஷித்தது. ராவணனுக்கும்‌ பத்துத்‌ தலைகள்‌ இருந்த: 
போதிலும்‌ அவன்‌ “ பண்ணிவ்ந்த அர்தமமானது அவனுடைய 


ஒரு தலையைக்கூட ரக்ஷிக்கவில்லை. பத்துத்‌ த்துப்‌ என்து. 
இல்லாமல்‌ எல்லாம்‌ . போய்விட்டன. 


வேதோகிலோ. தர்மமூலம்‌ 


£- வேதமே தர்மத்தைச்‌ - சொல்கிறது. என்னு . வருறெது. 
“வேதம்‌ பரம்பொருள்‌ ஒன்றைத்தான்‌. குறிக்கிறது” என்று 
வேதத்தின்‌ மூடிகளான ,, உபநிஷத்துகள்‌ : சொல்கின்றன. 
“வேதத்‌ தினால்‌ அறியப்படுகிற பரம்பொருள்‌.தான்‌-பரமபுருஷன்‌ 
தான்‌ தசரதனுடைய .பிள்ளை ராமனாக அவதாரம்‌ செய்தான்‌" 
என்று ஒரு சுலோகம்‌ சொல்கிறது. *தர்மஸ்வரூபிதான்‌ ராமன்‌” 
என்பது கெளசல்யா தேவியினுடைய வாக்இயத்திலிருந்து- 
றாரமாயணத்திலேயே வரும்படியான சுலோகத்திலிருந்து- 
நம்க்குத்‌ தெரிகிறது. இன்னோர்‌ இடத்தில்‌ ' - சொல்கிறயோ து, 


மான்‌ ணா எல்‌ | 
ராமோ விக்ரஹவாம்‌ தர்ம.: 
என்று வருகிறது. தர்மம்‌ என்பது மனோபாவம்‌. அது ஓர்‌ 


உருவத்தை எடுத்துக்கொண்டால்‌ . எப்படி இருக்குமோ அது 
தான்‌ ராமன்‌: கொஞ்சங்கூடத்‌. 'அப்புவழிக்குப்‌ போகாமல்‌ 


860 சென்னை உபந்றியாசங்கள்‌ 
ஆபத்துக்‌ காலத்திலும்‌ தைரியத்தோடு, நியமத்தோடு த்ருதி 
யாக வைத்துக்கொண்‌ டிருக்கும்‌ படியான ஸ்வரூபத்திற்கே 
தர்மம்‌ என்று பெயர்‌. அந்தத்‌ தர்ம ஸ்வரூபந்தான்‌ ராமனாக 
அவதாரம்‌ பண்ணிற்து. வேதத்‌ தினாலே அறியப்படுகிற பொருள்‌ 
சகல ஜனங்களுடைய கண்களினாலும்‌ பார்க்கப்படுகி ற 
பொருளாக அவதாரம்‌ செய்தது. அப்போது வேதம்‌ ராமாயண 
மாக அவதாரம்‌ செய்தது. 

வேதத்தின்‌ பெருமையைச்‌ சொல்ல முடியாது. எது எது 
மிக மிக உயர்ந்ததோ அதையெல்லாம்‌ வேதமாகவே சொல்வது 
வழக்கம்‌. ஆழ்வார்‌ பிரபந்தம்‌ பாடினார்‌. அந்த நூல்‌ 
வேதந்தான்‌. “வேதம்‌ .தம்ழ்‌ செய்த மாறன்‌ சடகோபன்‌” 
என்று சொல்கிறார்கள்‌. *இதை மட்டம்‌ என்று நினைக்காதே. : 
வேதத்தைத்தான்‌ தமிழ்ப்‌ பிரபந்தமாகப்‌ பாடியிருக்றொர்‌* 
என்று சொல்வதிலிருந்து வேதம்‌ உயர்ந்தது என்பது கெரி 
கிறது. உயர்ந்த யொருளைச்‌ சொல்ல வேதத்தைச்‌ சொல்லி 
உயர்த்திக்கொள்கறெ வழக்கம்‌. இப்படி அநேகம்‌ உண்டு: 
பாதத்தைப்‌ பஞ்சம வேதம்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. 
வேதம்‌ அனந்தம்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. அனந்தமாக 
, இருக்கக்கூடியது எல்லாம்‌ ஒரே பரம்பொருளை உணர்ந்து 


கொள்ளத்தான்‌. 
அந்தப்‌ பரம்பொருளை உணர்ந்துகொண்டவன்‌ எப்படிப்‌ 
பட்ட துன்பங்கள்‌ வந்தாலும்‌ கொஞ்சங்கூடச்‌ சிந்தையில்‌ 
சலனம்‌ இல்லாமல்‌ தர்மத்தையே ரகஷிப்பான்‌. சமர்த்த 
ராமதாஸ்‌ அவர்களால்‌ அதுக்ரெகிக்க ப்பட்ட தனால்தான்‌ சிவாஜி 
மன்னன்‌ மிகக்‌ கொடூரமான எதிரிகளோடு சண்டை போட்ட 
காலத்திலுங்கூட, எதிரிகளுடைய ஸ்திரீகள்‌ அநாதைகளாக 
அகப்பட்டபோது எவ்விதமான துன்பமும்‌ அவமானமும்‌ அவர்‌ 
களுக்கு: வராதவாறு அவர்களை அவர்கள்‌ எந்த இடத்தில்‌ 
இருக்க வேண்டுமோ அங்கேயே கொண்டுபோய்ச்‌ சேர்த்தான்‌. 
யுத்தம்‌ என்றால்‌. முதலில்‌ ஸ்திரீகளை அபகரிப்பது, . அவமானம்‌ 
செய்வது என்பதான அநீதியைப்‌ பகைவர்கள்‌ கையாண்ட 
போதிலும்‌ சிவாஜி அப்படிச்‌ செய்ததில்லை. என்று . அந்தப்‌ 
வார்களே சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. சாக்ஷாத்‌ ராமனையே 
ராம மந்திரத்தை ஐபம்‌ 


பகை 
லக்்யமாக வைத்‌ துக்கொண்டு, 

பண்ணுறெவர்களுக்குக்‌ காமம்‌, மோகம்‌ ஆகியவற்றுள்‌ எவ்வித 
மான சத்த மலமும்‌ . வராது. தர்மத்தை விட்டு எந்தக்‌ 


காலத்திலும்‌ அவர்கள்‌ தவற்மாட்டார்கள்‌. 

ராம ஓர்த்தனம்‌. பண்ணுகிற இடங்களில்‌ எல்லாம்‌ ஆஞ்ச 

நேயர்‌ இருப்பதா கச்‌: சொல்வதுண்டு. ஆஞ்சநேயர்‌, ராமன்‌ 
- t ்‌ 
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அவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ இல்லாவிட்டால்‌ ராமாயணம்‌ 
இல்லை. ராமாயணம்‌ என்பதுதான்‌ வேதம்‌. வேதமாக 
இருக்கிறபோது அதன்‌ உபதேசங்கள்‌ ஞான மார்க்கத்தைக்‌ 
சேர்ந்தவை. ராமாயணமாக அவதாரம்‌ பண்ணின காலத்தில்‌ 
அதன்‌ உபதேசங்கள்‌ தர்ம மார்க்கத்தைச்‌ சேர்ந்தவை. 
994 ரே Jf என்‌ சொன்‌ | ர 
de: maa சான ரான ॥ | 
வேதவேத்யே பரே பும்ஸி ஜாதே தறரதாத்மஜே | 
வேத: ப்ராசேதஸாதாஸீத்‌ ஸாக்ஷாத்‌ ராமாயணாத்மநா || 
வேதத்தினால்‌ அறியப்பட வேண்டிய பரமபுருஷன்‌ தான்‌ 
சாக்ஷாத்‌ ராமனாக, தசரதன்‌ பிள்ளையாக அவதாரம்‌ செய்தான்‌. 
அவன்‌ தசரதன்‌ பிள்ளையாக ஆவிர்ப்பவித்துவிட்ட தனால்‌ வேதம்‌ 
வால்மீகியிட.மிருந்து அவதாரம்‌ செய்தது என்று இந்தச்‌ 
சுலோகம்‌ சொல்கிறது. 
வேதத்தின்‌ பொருள்‌ எல்லாம்‌ ராமாயணத்தில்‌ அடங்கி 
யிருக்றெது. இதன்‌ சாரமாக இருக்கும்‌ ராமநாமம்‌ நம்முடைய 
நீக்கி, சித்தவ்ருத்தியை நிரோதம்‌ பண்ணி, 


எத்த மலத்தை 
வேறு ஒன்று வேண்டும்‌ என்பது தோன்றாமல்‌, சதா ஆனந்தமாக 


இருக்கச்‌ செய்யும்‌. 
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அக்ஷமாலை 


தமிழிலே பழைய நாளிலே பஞ்ச காவியங்கள்‌ என்று ஒரு 
கணக்குச்‌ சொல்வது வழக்கம்‌. கவிகள்‌ செய்த விசேஷ நூல்‌ 
களுக்குக்‌ காவியம்‌ என்று பெயர்‌ ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ காவியம்‌ 
என்று சொல்வதைத்‌ தமிழில்‌ காப்பியம்‌ என்று சொல்வார்கள்‌: 
கவியினால்‌ செய்யப்பட்டது காப்பியம்‌. தமிழ்‌ இலக்கண முறைப்‌ 
படி இன்ன இன்ன ஸம்ஸ்கிருத எழுத்துக்கள்‌ தமிழில்‌ வரும்‌ 
போது இன்ன இன்ன மாதிரியாக மாறும்‌ என்று இலக்கணத்தில்‌ 
சில விதிகள்‌ இருக்கின்றன? 

தமிழில்‌ உள்ள பஞ்ச காவியங்களில்‌ மூன்று, ஜைனர்களால்‌ 
எழுதப்பட்டவை. இரண்டு புத்த மதச்‌ சார்பாக உள்ளவை. 

தெலுங்கிலும்‌ பஞ்ச காவியங்கள்‌ உண்டு; ஸம்ஸ்கிருதத்தி 
லும்‌ பஞ்ச காவியங்கள்‌ உண்டு. ஸம்ஸ்கிருதத்திலுள்ள பஞ்ச 
காவியங்களை அநுசரித்துப்‌ பிரதேச பாஷைகளிலுள்ள காவியங்‌ 
கள்‌ சிலவற்றைத்‌ தனியாக எடுத்து, அவற்றை அந்த அந்த 
மொழியில்‌ “பஞ்ச காவியம்‌' என்று வழங்க _ ஆரம்பித்தனர்‌ 
என்று தோன்றுகிறது. ஒவ்வொரு மொழியிலும்‌ அந்த ஐந்து 
காவியங்களே இருக்கன்றன என்பது இல்லை. எவ்வளவோ 
கவிகள்‌ எவ்வளவோ காவியங்களைச்‌ செய்திருக்கிறார்‌ கள்‌. 
ஆனாலும்‌ அவற்றில்‌ ஐந்து காவியங்களை முக்கியமாகப்‌ பொறுக்‌ 
இப்‌ பஞ்ச காவியங்கள்‌ என்று விசேஷச்‌ சிறப்புடன்‌ வழங்கி 
வரலானார்கள்‌. 

ஸம்ஸ்கிருதத்திலுள்ள பஞ்௪ காவியங்களில்‌ “மாகம்‌” 
என்பது ஒன்று. “மேகம்‌” என்பதும்‌ ஒரு காவியத்திற்குப்‌ பெயர்‌. 
“மாகம்‌” என்று பெயா்‌ வந்ததற்குக்‌ காரணம்‌ அதை. ஆக்கிய 
கவியின்‌ பெயர்‌: மாகன்‌ என்னும்‌ கவி இயற்றியதால்‌ அவஸ்‌ 


சதி 
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பெயராலேயே அவன்‌ ஆக்கிய காவியத்துக்கும்‌ “மாகம்‌? என்று 
பெயர்‌ வந்தது. மேகம்‌” என்ற காவியத்தை ஆக்கியோன்‌ 
£மேகன்‌' எள்ற. பெயரை உடையவன்‌ அல்ல. . *மேகம்‌” என்ற 
காவியத்தை எழுதினவன்‌ காளிதாசன்‌. அந்தக்‌ காவியத்தில்‌ 
மேகத்தைப்பற்றிய வரலாறு அதிகமாக இருப்பதனால்‌ அதற்கு. 
“மேகம்‌” என்று பெயர்‌ வந்தது. அதன்‌ முழுப்‌ பெயர்‌ 
மேகதூதம்‌; சுருக்கப்‌ பெயர்‌ மேகம்‌”. 


“மாகன்‌” தான்‌ செய்த காவியத்திற்கு “மாகம்‌” என்று 
பெயர்‌ இடவில்லை; “சிசுபால வதம்‌” என்று பெயர்‌ இட்டான்‌. 
சிசுபாலன்‌ என்பவன்‌ கிருஷ்ண பரமாத்மாவின்‌ சொந்தக்காரன்‌. 
ஆனால்‌ ஸ்ரீகிருஷ்ண பரமாத்மாவை எப்பொழுதும்‌ நிந்தித்துக்‌ 
கொண்டிருந்தான்‌. அவன்‌ செய்த நிந்தையையும்‌ அதனால்‌ 
அவனுக்கு ஏற்பட்ட கதியையும்பற்றி அந்தச்‌ “சிசுபால வதம்‌” 
என்ற காவியம்‌ சொல்கிறது? த ட்‌ 


ஒவ்வொரு கவியும்‌ அநேக காவியங்கள்‌ செய்திருக்கக்கூடும்‌. 
ஆனால்‌ அவனுடைய காவியங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பெயர்‌ 
பெற்று விளங்குவன சில காவியங்களே? இந்தக்‌ காவியங்கள்‌ 
இயற்கையை உள்ளது உள்ளபடியே எடுத்துக்‌ காட்டுபவையாக 
இருக்கும்‌. இந்தக்‌ காவியங்களை ஆக்கிய கவியின்‌ உடல்‌ அழிந்தா 
லும்‌ அவன்‌ புகழ்‌ அழியாமல்‌, அவன்‌ ஆக்கிய காவிய ரூபமாகவே 
எக்காலத்திலும்‌ அழிவில்லாமல்‌ விளங்கிவரும்‌. இயற்கையின்‌ 
அழகை உள்ளது உள்ளபடியே படம்‌ பிடித்தாற்போல நம்‌ 
மனக்கண்முன்‌ எடுத்துக்காட்டி விளங்க வைப்பதனாலேயே 
அந்தக்‌ காவியங்களுக்கு அழியாப்‌ புகழ்‌ இடைக்கறைது, 


“மாகம்‌” என்னும்‌ காவியத்தில்‌ “மாகன்‌” தான்‌ உத்தேசித்‌ 
துள்ள கதையைச்‌ சொல்வதற்கு ஆரம்பிக்கும்போது, கிருஷ்ண 
பரமாத்மா, துவாரகையில்‌ ஒரு திறந்த வெளியில்‌ போட்டிருக்‌ 
கும்படியான சிம்மாசனத்தில்‌ வீற்றிருப்பதாகவும்‌, வீணாகானப்‌ 
பிரியரான நாரத மகரிஷி வானவெளியில்‌ சஞ்சரித்துக்கொண்டு 
வருவதாகவும்‌, கிருஷ்ண பரமாத்மாவின்‌ பக்கத்திலுள்ள பரிவா' 
ரங்கள்‌ எல்லாம்‌, “ஏதோ ஓர்‌ ஒளி 'ஆகாசத்தில்‌ சஞ்சரித்துக்‌ 
கொண்டு வருவதுபோல இருக்கிறதே; அது எதுவாக இருக்கும்‌?” 
என்று ஒருவருக்கு ஒருவர்‌ கேட்டுக்கொண்டு தீர்மானிக்க 
முயலுவதாகவும்‌ ஆரம்பிக்கிறான்‌. வெகு தூரத்தில்‌ இருந்த நாரத 
ரைப்‌ பார்த்து, “அவர்‌ - தநாரதர்தாம்‌” என்று தீர்மானிக்க 
முடியாமல்‌, ஏதோ ஓர்‌ ஒளி மாதிரியாக இருக்கிறதே” என்று 
யோ சித்துக்கொண்‌ டிருக்கிறார்கள்‌. அப்போது அந்த ஒளி கொஞ்‌ 


304. சென்னை உபந்நியாசங்கள்‌ 
. சம்‌: இட்டே நெருங்கி வர, “அந்த ஒளி ஏதோ ஒரு (௫௯ 
கவோ ஸ்திரீயாகவோ சரீரம்‌ உடையதாக இருக்கவேண்டும்‌. 
கடல்‌ உள்ள ஒரு பொருளாகவே இருக்க வேண்டும்‌? என்று 
தீர்மானம்‌ செய்தனர்‌. இன்னும்‌ சற்று அருகில்‌ வர ஆரம்பித்த 
வுட்னே, “இது ஆணாக இருக்க வேண்டும்‌” என்று தீர்மானித்த 
னர்‌. திரும்பியும்‌ அந்த ஆண்‌ யாராக இருக்கலாம்‌ என்று 
ஆராய்வதற்குள்‌, “அடேடே, இது நாரதர்‌. கையில்‌ வீணையை 
வைத்துக்கொண்டிருக்கிறாரே” என்று தெரிந்துவிட்டதாம்‌. 


அன எள்‌ ச 
எ: எ எள்ள | 


இனக்‌ ஏக 
காத்‌ எ Tf எ: ப 
சயஸ்த்விஷாமித்யவதாரிதம்‌ புரா 
தத. ஸ்பமரீரீதி விபாவிதாக்ருதிம்‌ | 
விபுர்விபக்தாவயவம்‌ புமாநிதி 
க்ரமாதமும்‌ நாரத இத்யபோதி ஸ: || 
ஒரு பொருள்‌ வெகு தூரத்தில்‌ இருந்தால்‌ அந்தப்‌ பொருள்‌ 
இன்னது என்று தெளிவாகத்‌ தெரியா து. ஓர்‌ ஒளிபோலத்தான்‌ 
தோன்றும்‌. நெருங்கி வரவர அது இன்ன சரீரம்‌ உடையது 
என்று தெரிந்துகொள்ளலாம்‌. பிற்பாடு இன்னும்‌ அருகில்‌ வந்த 
வுடன்தான்‌ அங்க அவயங்களைப்‌ பார்த்து, “அது யார்‌?” என்று 
தீர்மானம்‌ செய்ய முடியும்‌. இப்படி இயற்கையா உள்ள 
காட்சியை வைத்து அவன்‌ தன்‌ காவியத்தை ஆரம்பிக்கிறான்‌. 


வன ளர்‌ ரா 


- சயஸ்த்விஷாமித்யவதாரிதம்‌ புரா 
[புரா-முதலில்‌. சயஸ்த்விஷ:-நிறைந்த ஒளி] 
முதலில்‌, நிறைந்த ஒளியின்‌ கூட்டமாகத்‌ தீர்மானிக்கப்‌ 
பட்டது. பிரகாசங்களுடைய சேர்க்கையான ஒரு கூட்டமாக 
மூதலில்‌ தீர்மானம்‌ செய்தார்கள்‌. அவதாரிதம்‌ - நிச்சயிக்கப்‌ 
பட்டது. வெகு தூரத்தில்‌ இருக்கும்போது நிறைந்திருக்கும்படி 
யான ஓர்‌ ஒளிக்கூட்ட மாகத்‌ 'தீர்மானிக்கப்பட்டது. I ப 
aa: MAO. ளர்க | 
தீத்‌ பங்ஸரீரீதி விபாவிதாக்ருதிம்‌ 
அப்புறம்‌ கொஞ்சம்‌ உருவம்‌ உடையதுபோலத்‌ தோன்றி 


பர்த்‌ 
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தத: - அப்புறம்‌; பமரீரீ - உடலோடு கூடியவன்‌. உடலோடு 
கூடியதாக அப்புறம்‌ தீர்மானம்‌ செய்தார்கள்‌. அது இன்னும்‌ 
கொஞ்சம்‌ நெருங்கிவர ஆரம்பித்தது. 
எள்‌ gaa 
்‌ விபுர்விபக்தாவயவம்‌ புமாநிதி 
கொஞ்சம்‌ நெருங்கி வந்தவுடன்‌ தனித்தனியாக இன்ன 
இன்ன அவயவங்கள்‌ என்று பார்க்க முடிந்தது. அப்போது, 
*ஓரு புருஷனாக இருக்கவேண்டும்‌” என்று தீர்மானித்தார்கள்‌. 
Saad ATE Serf எ: ॥ 
க்ரமாதமும்‌ நாரத. இத்யபோதி ஸ்‌: || 
“நாரதர்தாம்‌ வந்துகொண்‌ டிருக்கிறார்‌' என்று கடைசியில்‌ 
தீர்மானம்‌ செய்தார்கள்‌. ்‌ கி 
இப்படிக்‌ கிரமமாக, இயற்கையாக, உள்ளதைப்‌ படம்‌ 
பிடித்தாற்போலச்‌ 'சித்திரித்துக்‌ காட்டுவது கவிகளுக்கே 
இயல்பாக அமைந்த .. சாமர்த்தியம்‌. வெகு தூரத்தில்‌ 
இருக்கும்போது ஸ்தாலமாகவும்‌, வரவர ஒவ்வொரு. விசேஷமும்‌ 
தெரியத்‌ தெரியக்‌ கடைசியில்‌, 'தநாரதர்தாம்‌”'.. என்று 
தீர்மானித்துக்கொண்டார்கள்‌ என்று வெகு அழகாக இயற்கையி 
னுடைய வர்ணனையாக இந்தக்‌ காவியத்தில்‌ - சொல்லியிருக்‌ 
கருன்‌. அதனால்தான்‌ இந்தக்‌ காவியத்திற்கு இக்காலத்திலும்‌ 
புகழ்‌ இருக்கிறது. அக்காலத்தில்‌ இதுபோன்ற . காவியங்கள்‌ 
எத்தனையோ இருந்திருக்கன்றன. அவை எல்லாம்‌. இப்போது 
இருக்கின்றன என்று சொல்வதற்கில்லை. ்‌ 
நாரதர்‌ அருகில்‌ வந்தவுடன்‌ அவர்‌ எந்தக்‌ கோலத்தில்‌, 
காணப்பட்டார்‌ என்பதை அடுத்த சுலோகத்தில்‌ அந்தக்‌ கவி 
வர்ணிக்றொன்‌: * 
ATA ககர 
எண ஏஎ | 
gy எனன ஏரி 
ளாக ளன | 
அஜஸ்ரமாஸ்பாலிதவல்லகீ குண- 
க்ஷ்தோஜ்வலாங்குஷ்டஈகாம்ற-பிந்நயா | 
புர: ப்ரவாளைரிவ பூரிதார்த்தயா 
விபாக்‌ தமச்சஸ்படிகாக்ஷமாலயா || 
நாரதர்‌ எப்போதும்‌ வீணையை மீட்டிக்கொண் டிருப்பார்‌. 
அஜஸ்ரம்‌ - எப்போதும்‌. வல்ல8-வீணை. குணம்‌ - தந்தி. 
ஆஸ்பாலிதம்‌ - மீட்டுதல்‌. 


- 
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௭௭௭ ணாகர 
ஏக | 
அஜஸ்ரமாஸ்பாலிதவல்லகீகுண- , 
க்ஷ்தோஜ்வலாங்குஷ்டநகாம்மாஈபிந்நயா | 
வீணையின்‌ நரம்பை எப்போதும்‌ மீட்டிக்கொண் டிருப்ப தனால்‌ 
கட்டைவிரல்‌ சிவந்து ரத்தம்‌ கட்டினற்போல்‌ இருக்கிறது. 
அங்குஷ்டம்‌-கட்டைவிரல்‌. அவருடைய நகம்‌ வெள்ளைவெளேர்‌ 
என்று இருக்கிறது. அதை உடைய விரல்நுனி ரத்தம்‌ கட்டிச்‌ 
சிவந்திருக்கறது. | 
நாரதர்‌ எப்போதும்‌ வீணை வாசித்துக்கொண்‌ டிருப்பார்‌; 
விரல்‌ ரத்தம்‌ கட்டிச்‌ சிவந்துபோய்‌ வலிக்கிறபொழுது 
வீணையைத்‌ தொங்க விட்டுவிட்டு ஜபமாலையை எடுத்துப்‌ 
பகவத்‌ நாமாவைச்‌ சொல்லி உருட்டிக்கொண் டிருப்பார்‌. 
அப்படி இப்போது கானம்‌ செய்வதை விட்டு ஸ்படிகமாலையை 
உருட்டுகிராராம்‌. ஸ்படிக மாலை எப்படி இருக்கிறது? கையில்‌ 
இருக்கும்‌ செம்மை அந்த ஸ்படிக மாலையில்‌ ஒரே சிவப்பாகப்‌ 
பிரதிபலிக்றெது. ஸ்படிகத்தைப்‌ பச்சை இலையில்‌ வைத்தால்‌ 
ஓரே பச்சையாக இருக்கும்‌. சிவப்பாக இருக்கும்‌ விரல்களில்‌ 
படும்போது அது ஓரே சிவப்பாகப்‌ பவழம்போல்‌ ஆ௫விடுகிறது: 
நாரதர்‌ உருட்டுறெ இடத்தில்‌-அதற்குக்‌ ழே கொஞ்ச தூரம்‌ 
வரையில்‌ பவழம்‌ கட்டியிருப்பதுபோல இருக்கறது. கீழே 
தொங்கும்‌ படியான மாலையைப்‌ பார்க்கும்போது அது ஸ்படிக 
மாலையாகத்தான்‌ தெரிகிறது. 
ge: எளி ஏனோ 
ளா க்க சோ 1! 
புர: ப்ரவாளைரிவ பூரிதார்த்தயா 
விபாந்தமச்சஸ்படிகாக்ஷமாலயா || 
“நாரதர்‌ கையில்‌ இருக்கும்படியான 
பாதிவரைக்கும்‌ கையின்‌ செம்மை அடிக்கிறது. அதனாலே அந்த 
மாலை பாதிப்‌ பவழம்‌, பாதி ஸ்படிகம்‌ இவற்றினால்‌ ஆனது 
போலத்‌ தோன்றுகிறது” என்று கவி வார்ணிக்கிறான்‌. 
முதலில்‌ ஒரே ஒளியாகத்‌ தோன்றுகிறது. அப்புறம்‌ 
சரீரியாகத்‌ தோன்றியது. பின்பு புமான்‌ என்று எண்ணிக்‌ 
கடைசியில்‌ நாரதர்‌ வந்தார்‌. என்று திர்மானம்‌ செய்தார்கள்‌ 
என்று சொல்லிவிட்டு, அருகில்‌ இருக்கும்‌ நாரதரைச்‌ சொல்லும்‌ 
போது வெகு அழகாகப்‌ பேசுறொன்‌. “நாரதர்‌ ஒன்று வீணா 
தானம்‌ பண்ணவேண்டும்‌; இல்லையானால்‌ பகவத்‌ நாமாவை 
ஸ்மகித்துக்கொண்டு இருக்கவேண்டும்‌. வீணையின்‌ தந்தியை 


~ 


ஸ்படிகமாலையின்‌ 


ச - 


167 


அகராமாலை 


கட்டிச்‌ வெந்திருக்கும்போது 
-அப்யோது ஸ்படிக 
திப்‌ பவழத்தினால்‌ 
உள்ளபடி 


மீட்டி மீட்டி விரலில்‌ ரத்தம்‌ 
ஸ்படிகமாலையை அவர்‌ உருட்டலாம்‌. 
மாலை அவர்‌ கைவிரலின்‌ வெப்பினால்‌ பா 
கட்டிய மாலையாக இருக்கும்‌” என்று இயற்கையை 
கவி தன்‌ கற்பனையினால்‌ வர்ணிக்கிறான்‌. ்‌. 
ஸ்படிகமாலையை உருட்டும்போதே பகவந்நாமா நினைவுக்கு 
வரவேண்டும்‌. வீபூதி பூசக்கொள்கிறயோர்து பகவான்‌ நினைவு 
வரவேண்டும்‌. சாமானிய மனிதர்கள்கூடதி திருநீறு பூசிக்‌ 
கொள்கிறபோது கண்ணை மூடிச்‌ சூரியனை நோக்கி நின்றுகொண் 
டாவது இறைவனை நினைக்கிறார்கள்‌. இதெல்லாம்‌ இல்லை 
யென்றால்‌ பகவந்நாமாவை நினைக்கற நினைவே வராமல்‌ போய்‌ 
விடும்‌. அதேமாதிரி கையில்‌ மாலை “இருந்தால்‌ ஈசுவரநாமா 
வைச்‌ சொல்லிக்கொண்டு உருட்டவேண்டும்‌. ட ட2 


ge எள பாணா. i ட 
frases டட உந்தை 


புர: ப்ரவாளைரிவ: பூரிதார்த்தயா .. 
விபாந்தமச்சஸ்படிகாக்ஷமாலயா || 


L 


பிரவானம்‌-பவழம்‌. ' அந்த ஸ்படிகமாலையை நாரதர்‌ 
உருட்டும்‌ போது அவரது கைவிரலின்‌ வெப்பால்‌, ஸ்படிக 
மா லையில்‌ பாதி, பவழத்‌ தினால்‌ கட்டியிரு ப்பது போலப்‌. 
பிரகாசித்தது என்று அந்தக்‌ காவியத்தில்‌ கவி வர்ணிக்கிறான்‌. 


இதை எதற்குச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌ என்றால்‌ என்னிடம்‌ 
இருக்கும்‌ இந்த ஸ்படிகமாலையை ஓர்‌ அம்மாள்‌ கொண்டுவந்து 
கொடுத்து விட்டுப்‌ போனாள்‌. இதிலே ஒரு பவழம்‌ மேருவாகக்‌ 
கட்டப்பட்டிருக்கிறது. “நான்‌ வீணை வா௫ிக்கிறேனா என்ன? 
எனக்கு வீணை வாசிக்கத்‌ தெரியாதே!” என்று ஒரு பவழமும்‌ 
இந்த ஸ்படிகமாலையில்‌ கட்டப்பட்டிருக்கிறதோ என்று எண்ணி 
னேன்‌. அப்போது மாகனுடைய காவியம்‌ நினைவுக்கு வந்தது. 


அஜஸ்ரமாஸ்பாலிதவல்லகீகுண- ப 
க்ஷ்தோஜ்‌ வலாங்குஷ்ட காம்ப பிந்நயா | 
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புர: ப்ரவர்ளைரிவ பூரிதார்த்தயா 

A விபாந்தமச்சஸ்படிகாக்ஷமாலயா | 

” இத்த ங்லோகத்திலிருந்து பவழம்‌ என்ற வார்த்தையின்‌ 
.... திள்வு வந்தது. அவ்வார்த்தையைப்பற்றிக்‌ கொஞ்சம்‌ சொல்வ 

. தற்காகவே இவ்வளவு பூர்வகதை சொல்லப்பட்டது. 
“ப்ரவாளம்‌” என்பதைத்‌ தமிழில்‌ “பவழம்‌” என்று சொல்வர்‌. 
பபேகடாலு” என்று தெலுங்கிலே சொல்வர்‌. மேற்கே கன்னட 
'தேசத்திற்குப்‌ போனால்‌ *ஹவள' என்று பெயர்‌. “பவழம்‌, 
பகடாலு; ப்ரவாளம்‌, ஹவள* என்பவை எல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌? 
.ஒரே பொருளைச்‌ குறிக்கும்‌ வார்த்தைகள்தாம்‌. கன்னடமும்‌ 
ஸம்ஞ்சிருதமும்‌ கிட்டத்தட்ட இந்த வார்த்தையைப்‌ பொறுத்த 
அளவில்‌ ஒட்டி இருக்கின்றன. தமிழில்‌ ஒரு வார்த்தையில்‌ 
வரும்‌ *ழ*கர எழுத்து தெலுங்கில்‌ “ட” கரமாகிறது. கன்ன 
டத்தில்‌ “ளஎ'கரம்‌ ஆகிறது. 
பாஷா சாஸ்திரப்படி (Philology) இதை ஆராய்ச்‌ செய்து 
பார்த்தால்‌ தெரியும்‌. தமிழில்‌ புகழ்‌” என்று சொல்கிறோம்‌. 
தெலுங்கில்‌ “பொகடுட்‌' என்று சொல்வர்‌. கன்னடத்தில்‌ 
“ஹொகளு” அல்லது *பொகளு? என்று சொல்வர்‌. 
தமிழிலும்‌ மலையாளத்திலும்‌ கிட்டத்தட்ட ஒன்றாக 

. இருக்கும்‌. “புழை” என்று தமிழில்‌ சொல்வதைப்‌ “புழா”? என்று 
'மலையாளத்தில்‌ சொல்வர்‌. “ஆலப்புழை, அம்பலப்புழை” என்‌ 
பதை மலையாளத்தில்‌, “ஆலப்புழா, அம்பலப்புமா” என்று 


சொல்வர்‌. 

தமிழில்‌ வரும்‌ “ழ*கரம்‌ தெலுங்கில்‌ “ட'கரமாக மாறு 
கிறது; கன்னடத்தில்‌ “ள'கரமாக மாறுறெது. இதற்கு 
வேதத்தில்‌ ஏதாவது ஆதாரம்‌ இருக்கிறதா என்று பார்த்தேன்‌. 
மேற்குப்‌ பிரதேசங்களில்‌-மஹாராஷ்டிரம்‌, கன்னடம்‌ ஆகிய 
தேசங்களில்‌ - ருக்வேதம்‌ அதிகம்‌. கிழக்குச்‌ ௪முத்திரக்கரை 
முழுவதும்‌ . யஜுர்வேதம்‌; கொஞ்சம்‌ ருக்வேதமும்‌ உண்டு. 
நூற்றுக்குத்‌ தொண்ணூற்றெட்டுப்‌ பேர்கள்‌ தெலுங்கு 
தேசத்தில்‌ யஜுர்வேதிகள்‌. தமிழ்த்‌ தேசத்தில்‌ 80 பேர்கள்‌ 
யஜுர்வேதிகள்‌. தெலுங்கு தேசத்தில்‌ சாமவேதம்‌ இல்லை. 
தமிழ்நாட்டில்‌ 18% சாமவேதம்‌ இருக்கும்‌. 5% ருக்வேதம்‌ 
இருக்கலாம்‌. மேற்குக்கரைப்‌ பிரதேசம்‌ முழுவதும்‌-பம்பாய்‌ 
நாசிக்கிவிருந்து கன்னியாகுமரி வரையில்‌ -: ருக்வேதந்தான்‌ 
அதிகம்‌. 2. ட 

ஆனால்‌ பழைய காலத்தில்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ சாமவேதிகள்‌ 
அதிகமாக இருந்திருப்பார்கள்‌ : என்று நினைப்பதற்குச்‌ சில 
இன்னங்கள்‌. இருக்கின்றன... 
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சாகை என்றால்‌ களை. ஓவ்வொரு வேதத்திற்கும்‌ அநேக: 
சாகைகள்‌ இருக்கின்றன. சாம்வேதத்திற்கு ஆயிரம்‌ சாகைகள்‌ 
என்று சொல்வார்கள்‌, ஒவ்வொரு குடும்பம்‌ ஒவ்வொரு சாகை 
யைச்‌ சொல்வது வழக்கம்‌. தமிழ்நாட்டில்‌ உள்ள சாமவேதிகள்‌ 
ஆயிரம்‌ பிரிவுகளாக இருந்திருப்பார்கள்‌ என்று தெரிகிறது: 
“ஆயிரம்‌ சாகை உடையான்‌” என்று தேவாரத்தில்‌ சில இடங்‌ 
களில்‌ ஈச்வரனைப்பற்றிச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌: 

இப்போது நம்‌ நாட்டில்‌ அதிகமாக இருக்கும்‌ சாமவேத 
சாகைக்குக்‌ *'கெளதுமம்‌' என்று பெயர்‌. இந்நாட்டில்‌ இருக்கும்‌: 
சோழியர்கள்‌ என்ற வகுப்பார்களில்‌ இலர்‌ சாமவேதிகள்‌. 
இந்தச்‌ சோழியர்கள்‌ சாமவேதத்தில்‌ ஜைமினி அல்லது தலவ 
காரம்‌ என்ற சாகையைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌. 

மலையாள நாட்டில்‌ உள்ளவர்களிலும்‌ தலவகார சாகை 
யைப்‌ பின்‌ பற்றுகிறவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. நம்பூத்ரிகள்‌, 
தலவகார சாகையைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌. “பாஞ்சான்‌ மனை” என்று 
ஒரு நம்பூத்ரி குடும்பம்‌ இருக்கிறது. அவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ 
தலவகார சாகைகையைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌. 

இந்தத்‌ தேசத்தில்‌ திருநெல்வேலிப்‌ பக்கத்திலுள்ள 
சோழியர்கள்‌ தலவகார சாகை. வடமர்களில்‌ சாமகர்கள்‌ 
கெளதும சாகை. வடமர்கள்‌ என்று சொல்லப்படுபவர்கள்‌: 
தெலுங்குதேசத்திலிருந்தோ நர்மதா நதிப்பிரதேசத்‌ திலிருந்தோ 
வந்தவர்களாக இருக்கவேண்டும்‌ என்று தோன்றுகிறது. ஒரு 
காரண்ம்‌, “வடமர்கள்‌” 'என்ற பெயரிலிருந்தே வடக்கேயிருந்து 
வந்தவர்கள்‌ என்று தெரிகிறது அல்லவா? இன்னொரு காரணம்‌, 


ன்ஸ்‌ ண: ளா: டடத இட பத 
என்க எட லூர்‌ ப 
கர்மதாயை நம: ப்ராத: ஈர்மதாயை நமோ நிபபி|| 
நமோஸ்து நர்மதே துப்யம்‌. 
என்று ஸந்த்யாவந்தனத்தில்‌ அவர்கள்‌ ஒரு சுலோகம்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. வடமர்களுக்குத்தான்‌ இது உண்டு. இவர்கள்‌ 
வடதேசத்திலிருந்து வந்தவர்கள்‌ என்று சொல்வதற்கு அதுவும்‌ 
ஒரு காரணம்‌. 
தெற்கேயே இருந்தவர்களுக்குச்‌ சோழியர்கள்‌ என்று 
பெயர்‌ இருக்கிறது. இவர்களில்‌ நாயன்மார்களும்‌ இருந்திருக்‌ 
இருர்கள்‌. அதில்‌ ஒருவர்‌ பெயர்‌ சோமயாஜிமாறர்‌ (சோமாசி 
மாறர்‌) என்பது. அவரைப்பற்றிய சரித்திரம்‌ ஒன்று உண்டு. 
அவர்‌ தலவகார சாகையைச்‌ சேர்ந்தவர்‌. அவர்‌ ஒரு சமயம்‌ 
. ஒரு யாகம்‌ பண்ணினார்‌. யாகத்திலே ஆஹா திகளை அக்கினி 


சொல்லிக்‌ 
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முகமாகக்‌ கொடுத்தால்‌ அதைப்‌ பரமேசுவரன்‌ ஏற்றுக்கொள்ளு 
கிறான்‌ என்பது ஓர்‌ ஐதிஹ்யம்‌. ஆனால்‌ அவருக்கு ஓர்‌ ஆசை 
உண்டாயிற்று. “யாகத்தில்‌ கொடுக்கும்‌ ஹவிசை அக்கினி முக 
மாகக்‌ கொடுப்பதைவிடப்‌ பரமேசுவரனே நேரில்‌ வந்து 
. வாற்‌கக்கொள்ள வேண்டும்‌. அப்படி அவர்‌ வாங்கிக்கொள்வ 
தானால்‌ யார்‌ மூலமாக அவரை வரவழைப்பது? என்கிற 
எண்ணம்‌ தோன்றியது. “ திருவா ரூரில்‌ சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌ 
என்று ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌. குங்குமப்பொட்டும்‌ ஜவ்வாதுப்‌ 
'பெர்ட்டுமாக அவர்‌ சதா அலங்காரத்தோடு இருப்பார்‌. 
அவரோடு கவா மி தினமும்‌ பேசுவதாகவும்‌. அவருக்காகத்‌ தூது 
போவதாகவுங்கூடச்‌ சொல்லிக்கொள்கிறார்கள்‌. அவரைப்‌ 
பிடித்தால்‌ உங்கள்‌ யாகத்திற்குப்‌ பரமேசுவரனே நேரில்‌ 
வந்து ஹவிசைப்‌ பெற்றுக்கொள்ளலாம்‌” என்று யாரோ அவரி 
த்தில்‌ சொன்னார்கள்‌. 


அவர்‌ திருவாருருக்குக்‌ கிளம்பிப்‌ போனார்‌. ''நடவடிக்‌ 
கைகள்‌ எல்லாம்‌ ஒரு மாதிரியாக இருக்கிற சுந்தரமூர்த்தி 
அவாமிகளை இந்தத்‌ தியாகராஜர்‌ தம்முடைய பக்தனாக ஏன்‌ 
வைத்துக்கொண் டிருக்கறொர்‌?'” என்று விறல்மிண்ட நாயனார்‌ 
என்பவருக்குக்‌ கோபம்‌, அவர்‌ ஒரு பக்தர்‌. அவரைப்பற்றியும்‌ 
ஒரு சரித்திரம்‌ இருக்கிறது. அவர்‌ இதற்காகச்‌ சுவா மியிடமே 
ககோபித்துக்கொண்டார்‌. சுந்தரமூர்த்தியைக்‌ கோயிலுக்குள்‌ 
ளேயே விடக்கூடாது என்று சண்டை போட்டார்‌. சுவாமி 
அதைக்‌ கேட்கவில்லை. நெற்றியில்‌ குங்குமப்பொட்டு, ஜவ்‌ 
வாதுப்‌ பொட்டு எல்லாம்‌ வைத்துக்கொண்டு, பக்தர்களை வழி 
படாமல்‌ தினமும்‌ தாசி வீட்டுக்குப்‌ போகிறவரோடு பேசிக்‌ 
கொண்டிருக்கிற இந்தச்‌ சுவாமி இருக்கிற ஊரிலேயே நாம்‌ 
இருக்கக்‌ கூடாது என்று அந்த நாயனாருக்குக்‌ கோபம்‌ வந்து 
விட்டது. 


திருவாரூர்‌ எல்லைக்கு வெளியில்‌ உள்ள இடத்திற்கு வந்து 
சர்ந்தார்‌. அங்கே தங்கிக்கொண்டு அந்தப்‌ பக்கமாக 
யாராவது திருவாரூரைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ வந்தால்‌ அவர்களு 
டைய கால்களைக்‌ கோடரியால்‌ பிளந்துவிடுவார்‌. அவருக்குத்‌ 
தம்மிடத்தில்‌ உள்ள பக்தியை உணர்ந்து தியாகராஜர்‌ அவரை 
ஆட்கொள்ள வேண்டும்‌ என்றெ உத்தேசத்துடன்‌ ஒரு சமயம்‌ 
அவர்‌ இருக்கும்‌ இடத்திற்கு வந்தார்‌. நாயனார்‌ அதிதியின்‌ 
கால்களை அலம்பியபடியே, **தாங்கள்‌ எந்த ஊர்‌?'' என்று 
ககட்டார்‌; வந்தவர்‌, “*திருவாரூர்‌'' என்‌ சொல்லவே அவரு 
மைய காலை வெட்டப்போனார்‌. வந்தவர்‌ உடனே ஓட ஆரம்பித்‌ 
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தார்‌. நாயனார்‌ அவரைத்‌ துரத்திக்கொண்டு போனார்‌, இவர்‌ 
ஓட, அவர்‌ ஓட, சுவாமி விறல்மிண்ட நாயனாரைத்‌ திருவாரூர்‌ 
எல்லைக்குள்‌ அழைத்து வந்துவிட்டாராம்‌. எல்லைக்குள்‌ வந்ததும்‌, 
“வந்தோம்‌ இப்பாலே* என்று சொன்னாராம்‌. அதைக்‌ கேட்ட 
தும்‌ நாயனார்‌, “சரி, நான்‌ வந்தது குப்புத்தான்‌”” என்று 
சொன்ன இடம்‌ இப்போது “வண்டாம்பாலை” என்று சொல்லப்‌ 
படுகிறது. இந்தக்‌ கதையை அழகாகச்‌ சொல்கிறவர்கள்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. எனக்குச்‌ சொல்லத்‌ தெரிந்தது இவ்வளவுதான்‌. 


சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகளிடம்‌, சுவாமி அதிகமான அன்பு 
வைத்திருக்கிறார்‌ என்பதை இப்படியெல்லாம்‌ சோமயாஜி 
மாறர்‌ என்ற சோழியர்‌ தெரிந்துகொண்டார்‌. ஆனால்‌ அவரை 
இவருக்கு முன்பின்‌ தெரியாது. அதற்காக என்ன பண்ணினார்‌? 
தினமும்‌ கொஞ்சம்‌ தூதுவிளங்கீரையைப்‌ பறித்துக்கொண்டு 
போய்ச்‌ சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌ தங்கியிருந்த பரவையார்‌ 
வீட்டில்‌ கொடுத்து விட்டு இவர்‌ வந்துவிடுவார்‌. அந்த வீட்டில்‌ 
இருந்த பரவை நாச்சியார்‌, “யாரோ பிராம்மணன்‌ சரமப்பட்டுப்‌ 
பறித்துக்கொண்டு வந்து கொடுத்து விட்டுப்‌ போகிறானே” என்று 
அதைச்‌ சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகளுக்கு நித்தியம்‌ உபயோகப்‌ 
படும்படி ஏற்பாடு செய்து வந்தார்‌. 


தூதுவிளங்கரையைச்‌ சாப்பிட்டால்‌ ஞானம்‌ வரும்‌ என்று 
சொல்வது வழக்கம்‌: அநேகம்‌ பேர்‌ இதைப்பற்றிப்‌ பாடியிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. சோமயாஜி மாறர்‌ இதைத்‌ தினமும்‌ பறித்துக்‌ 
கொண்டுபோய்க்‌ கொடுத்து வந்தார்‌. ஒரு நாள்‌ ஆற்றில்‌ 
வெள்ளம்‌ வந்துவிட்டது. சேர்ந்தாற்போல்‌ நான்கைந்து நான்‌ 
வடியவில்லை. ஆற்றுக்கு இக்கரையில்‌ இருக்கெ அவரால்‌ 
தாதுவிளங்ரையை நான்கு ஐந்து நாட்களுக்குக்‌ கொண்டு 
போய்க்‌ கொடுக்க முடியவில்லை. சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌, 
“ஏன்‌ தூதுவிளங்Cணரை சமைப்பதில்லை?”* என்று கேட்டாராம்‌, 


“ஒரு பிராம்மணன்‌ கொண்டு வந்து தினமும்‌ கொடுத்துக்‌ 
கொண்‌ டிருந்தான்‌. நான்கைந்து நாளாக வரவில்லை”? என்று 
பரவையார்‌ அப்போது சொ ன்னாராம்‌. 


₹-அவா்‌ யார்‌ பிராம்மணன்‌? அவர்‌ வந்தால்‌ நான்‌ பார்க்க - 


வேண்டும்‌”? என்று அவர்‌ சொன்னாராம்‌. 

மறு நாள்‌ சோமயாஜி மாறர்‌ தூதுவிளங்‌8ரையைப்‌ 
பறித்துக்கொண்டு வத்தபோது சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகளே 
அவரைப்‌ பார்த்து, “நீர்‌ யார்‌ சுவாமி? எதற்காகத்‌ தனமும்‌ 


ட. ம72 சென்னை ௨ பதந்நியாசங்கள்‌ 
தூதுவிளங்கரையைப்‌ பறித்துக்கொண்டு வந்து கொடுத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறீர்‌?'' என்று கேட்டார்‌. 

“அதைப்பற்றி ஏகாந்தமாகச்‌ சொல்லவேண்டும்‌, எனக்கு 
உங்களால்‌ ஒரு காரியம்‌ நடக்கவேண்டும்‌. உங்கள்‌ அன்பைப்‌ 
பெறுவதற்காகத்தான்‌ இந்தக்‌ கைங்கரியம்‌ செய்து வருகி 
றேன்‌”” என்று சொன்னாராம்‌ சோமயா ஜி. 

** என்னால்‌ முடியா ததைச்‌ சொன்னால்‌?” * 

“உங்களால்‌ முடியாதது ஒன்றும்‌ இல்லை!” என்று 
சொல்லித்‌ தனியாக அவரிடத்தில்‌ தம்‌ ஆசையைத்‌ தெரிவித்‌ 
தாராம்‌. i 

“உங்கள்‌ யாகத்திற்குச்‌ சுவாமி நேரில்‌ வந்து ஹவிசு 
“பெறுவது என்பது சின்னக்‌ காரியம்‌ அல்ல, இருந்தாலும்‌ 
உங்களுக்காக நான்‌ சுவாமியிடம்‌ கேட்டுப்‌ பார்க்கிறேன்‌” 
என்று சொல்லிவிட்டுக்‌ கோயிலுக்குப்‌ போனாராம்‌. சுந்தரர்‌ 
கேட்டுக்கொண்டதற்குச்‌ சுவாமியும்‌, **சரி, உனக்காக நான்‌ 
நேரில்‌. போய்‌ ஹவிசு வாங்கிக்கொள்கிறேன்‌, உனக்கும்‌ 
அவன்‌ சேவை செய்திருக்கிறான்‌ என்று சொல்கிறாய்‌. ஆனால்‌ 
இன்று; நான்‌ எந்த ரூபமாக வருவேன்‌ என்பது தெரியாது. 
எந்த ரூபமாக நான்‌ வந்தாலும்‌ அவன்‌ ஹவிச௯ கொடுத்தால்‌ 
வாங்கிக்‌ கொள்கிறேன்‌ என்று சொல்லி அனுப்பிவிட்டார்‌. 
சுந்தரமூர்த்தி சுவாமிகளும்‌ சுவாமி சொன்னதை அப்படியே 
மாறரிடம்‌ சொல்லி விட்டார்‌. அவரும்‌ மிகவும்‌ சந்தோஷ 
மாகத்‌ திரும்பிச்‌ சென்று. பெரிய யாகத்தைப்‌ பண்ணினார்‌. 

. யாகம்‌ நடந்துகொண் டிருக்கிறது. சுவாமி ஒரு பறை 
யனைப்‌ போல ரூபம்‌ எடுத்துக்கொண்டு, அம்பாளைப்‌ பறைச்சி 
ஆக்கி அவள்‌ தலையில்‌ கள்ளுக்‌' குடத்தைத்‌ தூக்கி வைத்து, 
தான்கு வேதங்களும்‌ நான்கு நாய்களாகப்‌ பின்தொடர, 
இத்‌ கணங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ சேரிக்‌ கூட்டமாக்கக்‌ 
கள்ளுக்குடம்‌, தம்பட்டம்‌ முதலியவற்றுடன்‌ திமுதிமுவென்று 
யாகசாலைக்குள்‌ நுழைந்து விட்டாராம்‌. இந்தச்‌ சோமயாஜி 
மாத்திரம்‌ ஆனந்தமாக உட்கார்ந்துகொண் டிருந்தாராம்‌. 
பாக்கி இருந்த பிராம்மணர்கள்‌, :*இது என்னடா கூத்து! 
போச்சு போச்சு. யாகம்‌ முழுக்க வீணாகப்‌ போச்சு!'* என்‌ 
எழுந்து ஓடிவிட்டார்களாம்‌. இவர்‌ மா த்திரம்‌-சுந்தரமூர்‌ த்‌ த 
சொன்னதை ஞாபகம்‌ வைத்துக்கொண்டோ என்னவோ- 
ஈசுவரன்தான்‌ இந்த வேஷத்தில்‌ வந்திருக்கிறான்‌ என்றெ 
எண்ணத்தோடு ஹவீசு கொடுத்ததாகவும்‌, ஈசுவரன்‌ அதை 
தேரில்‌ பெற்றுக்கொண்டு அவருக்கு அநுக்கிரகம்‌ பண்ணி 
விட்டு மறைந்ததாகவும்‌ சொல்வார்கள்‌. அதனால்தான்‌ 
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சோமயாஜி மாறர்‌ என்பவர்‌ அறுபத்துமூன்று நாயன்மார்களில்‌. 
ஒருவர்‌ ஆனார்‌ என்பது சரித்திரம்‌. ன க 
அந்தக்‌ காலத்தில்‌ அநேக யாகங்கள்‌ நடந்திருக்கின்‌ நன்‌... 
சாமத்திலும்‌ தலவகார சாகை மலையாளத்தில்‌ அதிகம்‌ இருந்‌ 
திருக்கிறது. சோழ நாட்டுக்கு உரியவர்கள்‌ - சோழியர்கள்‌ - 
தலவகார சாகையைப்‌ பின்பற்றியிருக்கிறார்கள்‌ என்றும்‌. 
தெரிகிறது. அதற்காகச்‌ சோமயா ஜியின்‌ கதையைச்‌ சொன்‌. 
னேன்‌. இந்த ஊகத்திற்கு இன்னொரு காரணம்‌: தமிழ்‌ 
நாட்டில்‌ இருக்கும்படியான வேதத்தில்‌ எங்கெங்கே 'ழ” வரு 
இறதோ அதைத்‌ தெலுங்கு தேசத்தில்‌ *டவாக உச்சரிக்‌ 
கிறார்கள்‌. ஜைமினி சாமத்திலே “மழ என்பது சிற்ப்பாக 
வருகிறது. கன்னடத்திலே இதையே “ள்‌ என்று உச்சரிக்‌ 
கிறார்கள்‌. தெலுங்கு தேசத்திலே 'ட'வாக வருகிறது. : யஜுர்‌ 
வேதத்தில்‌ வரும்‌ “ட” என்ற எழுத்து, தலவகார சாமத்தில்‌ 
“ம” என்று ஒலிக்கிறது. அதுவே ருக்வேதத்தில்‌ “ள' என்று . 
ஒலிக்கிறது. கன்னட தேசத்தில்‌ ருக்வேதம்‌ அதிகம்‌ என்‌ 
பதையும்‌, தெலுங்கு தேசத்தில்‌ யஜுர்வேதம்‌ .அதிகம்‌ என்‌. 
பதையும்‌ இன்றும்‌ காண்கிறோம்‌. பண்டைக்‌ காலத்தில்‌ சோழ 
நாட்டுச்‌ சோழியர்களில்‌ “மழ” கரத்தை உச்சரிக்கும்‌ தலவகார 
சா மவேதிகள்‌ அதிகமாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. இந்த வேத 
வழக்கை அநுசரித்தே தெலுங்கு “பகட”, கன்னட, *ஹவள” 
மாகித்‌ தமிழ்ப்‌ *பவழ'மாய்‌ விளங்குகிறது. வடநாட்டில்‌ 
சக்ல யஜுர்‌ வேதத்தைச்‌ சேர்ந்த மாத்யத்தின சாகைக்காரர்கள்‌ 
அதிகம்‌. அந்தச்‌ சாகையின்‌ இலக்கணத்தில்‌ இதர வேதங்களில்‌ 
வரும்‌ “யகரம்‌ இந்தச்‌ சாகையில்‌ “ஜூ என்று ஒலிக்கும்‌ என்ற 
நியமம்‌ சொல்லப்பட்டிருக்றெது. அதனால்தான்‌ “யமுனா- 
ஜமுனா”, *£யோட-ஜோகி என்று உலக வழக்கில்கூட வேதத்தை : 
அநுசரித்து யகரத்துக்கு ஜகரம்‌ ஒலிக்கிறது: த 


பாலஸ்தீனம்‌ முதலிய ஸெமிடிக்‌ நாடுகளில்கூட மித்திரன்‌, 
வருணன்‌ போன்ற வைதிகத்‌ தெய்வ வழிபாடுகள்‌, அநுஷ்டா. 
னத்தில்‌ இருந்திருப்பது கி. மூ. 1,400- ஆம்‌ ஆண்டுக்‌. கல்வெட்டு 
ஒன்றினால்‌ தெரிய வருகிறது. ஆகையால்‌ அங்கும்‌ பண்டைக்‌. 
காலத்தில்‌ வேதம்‌ வழக்கத்தில்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. 
அந்நாடுகளிலும்‌ வடநாட்டைப்போல்‌ *யகோவா-ஜெஹோ வா. 
(Jehova)’; *யூஸப்‌-ஜோஸப்‌ (Joseph,’; *யேசு-ஜேஸு ப) 
முதலிய யகர ஜகர மாறுதல்களைக்‌ காண்கிறோம்‌. இதனால்‌ 
அந்நாடுகளிலும்‌ கக்ல யஜுர்வேதத்தைச்‌ சேர்ந்த மாத்யந்தின 
சாகை இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று ஊ௫ிக்கவேண்டி இருக்‌ 
றது. இதிலிருந்து வேதத்தில்‌ எந்த எழுத்து எந்தப்‌ பிரதே 
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சத்தில்‌ சிறப்பாக இருக்கிறதோ அதே எழுத்துத்தான்‌ அவர்‌ 
களுக்கு . மற்றப்‌ பேச்சிலும்‌ பாஷையிலும்‌ சிறப்பாக இருந்திருக்‌ 
கிறது என்பது தெரிகிறது. 

மலையாளத்திலும்‌ * தமிழ்நாட்டிலும்‌ உள்ள தலவகாற 
சாமவேதச்‌ ௬வடி.களில்‌ “ழ்‌ கரமே எழுதப்பட்டிருக்றைது.: 
அச்சிட்ட பிரதிகளிலும்‌ அவ்விதமே காண்கிறோம்‌. பரம்பரை 
யாக அவ்வேதம்‌ ஓதுபவர்களும்‌ இன்றும்‌ “ழ”கறத்தையே 
உச்சரித்து வருகிறார்கள்‌. ஆகையால்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ வழங்கும்‌ 
“ஹூகரம்‌ வேதவழக்கை அநுசரித்ததே. தலவகாரத்தைப்‌ 
பற்றிய குறிப்புகளைத்‌ தேவாரங்களிலும்‌ திருவாய்மொழியிலும்‌ 
காண்கிறோம்‌. சங்க நூல்களின்‌ உரையா சிரியர்களும்‌ தலவகார 
சாகையைப்பற்றி ஏதோ ஒரு முறையில்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கிறார்‌ 
களென்பது அவர்களுடைய குறிப்புகளிலிருந்து தெரிய 
வருகிறது. | 

நாம்‌, “மார்கழித்‌ தங்கள்‌” என்பதை, தெலுங்கு தேச 
வைஷ்ணவர்கள்‌ “மார்கடித்‌ இங்கள்‌” என்று சொல்வார்கள்‌. 
“மு” கரம்‌ அவர்களுக்கு வராது. ம்ருகசர்ஷம்‌ என்பதை அவர்கள்‌ 
“ம்ருகசார்டம்‌' என்பார்கள்‌. தலவகார சாகைக்காரர்கள்்‌தாம்‌ 
“ஹூ£கரம்‌ என்ற சறப்பெழுத்தை நன்றாக உச்சரிக்க முடியும்‌. 


ge எனனை ஏன்னா 
ரோக ॥ 
. 49. ப்ரவாளைரிவ பூரிதார்த்தயா 
விபாந்தம்ச்சஸ்படிகாக்ஷ்மாலயா || 
-  “ஸ்படிகாக்ஷமாலயா” என்று ஒரு வார்த்தை இதில்‌ வரு 
கிறது. அக்ஷமாலை என்றால்‌ ₹௮” முதல்‌ *க்ஷ£ வரையில்‌ 
சொன்னால்‌ 51 எழுத்துக்கள்‌ ஆகும்‌. ௮, ஆ, இ, ஈ என்ற உயி 
ரெழுத்துக்கள்‌ 176.௧ வர்க்கம்‌, ௪ வர்க்கம்‌, ட வர்க்கம்‌, தவர்க்கம்‌, 
ப வர்க்கம்‌ இவையெல்லாம்‌ சேர்ந்து 25 எழுத்துக்கள்‌; ய, ர, 
ல, வ, ப, ஜூஸை, ஹ, ஐ, ௯9 ஆகிய இவை 70 எழுத்துக்கள்‌; 
ஆக மெய்யெழுத்துக்கள்‌ 85. மொத்தம்‌ 57 எழுத்துக்கள்‌; 
௯ என்பது மேரு. ஜபம்‌ பண்ணுறெபோது மணசில்‌ நல்ல 
நிதானம்‌ உடையவர்கள்‌ இந்த அக்ஷரங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொண்டே செய்வார்கள்‌. நிதானம்‌ இல்லாதவர்களுக்கு எண்ணிக்‌ 
கையை நினைவுபடுத்த இந்த மாலை. அகரம்‌ முதற்கொண்டு 
உகரம்‌ வரை உருட்டினால்‌ 50 ஆகிறது. க்ஷ என்கிற மேருவைத்‌ 
தாண்டிப்‌ போகக்கூடாது. சூரியன்‌ மேருவைத்‌ தாண்டாது 
என்ற சம்பிரதாயத்தில்‌ அகதமாலையை க என்னும்‌ மேரு 
வரையில்‌ உருட்டியவுடன்‌ அதைத்‌ தாண்டிப்பேசாமல்‌ அப்படியே 


ந்‌ 
க 
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திருப்பிக்கொண்டு மறுபடியும்‌ உருட்ட வேண்டும்‌. ஒரு தரம்‌ 
உருட்டி, மறுபடியும்‌ ஒரு தரம்‌ திருப்பி உருட்டினால்‌ 700: 
ஆறது. இது மாதிரி 10 தரம்‌ பண்ணினால்‌ ஆயிரம்‌ ஆகிறது. 
அக்ஷம்‌ என்றால்‌ ௮ முதல்‌ க்ஷ வரையில்‌ இருக்கும்‌ அகராதி. 
ஸ்படிக அக்ஷமாலை என்னும்போது ஸ்படிகத்தினால்‌ ௮ முதல்‌ 
௯$ வரையில்‌ இருக்கும்‌ மாலை என்று அர்த்தம்‌. ருத்திராக்ஷ 
மாலை என்றாலும்‌ இதுதான்‌. 

ஸ்படிகம்‌ - என்பது ஈசுவரனைப்போல்‌ ஸ்வச்சமாக, தெளி: 
வாக இருப்பது. ஸ்வச்சம்‌ என்றால்‌ தெளிவு. தெளிவாக இருப்ப 
தற்கு அச்சா என்று வடக்கே ஹிந்தியில்‌ சொல்லும்படியான 
சொல்கூட ஈஸ்வச்சம்‌” என்பதிலிருந்துதான்‌ வந்திருக்கிறது 
என்று தோன்றுகிறது. 

ஜபம்‌ பண்ணும்போது ௮ முதல்‌ க்ஷ: வரையில்‌ இருக்கும்‌: 
அக்ஷ்ரங்களை எண்ணுவதில்‌ தவறு வந்தாலும்‌ வரும்‌ என்றுதான்‌ 
அக்ஷ்மாலையை வைத்துக்கொண்டால்‌ சரியாக இருக்கும்‌ என்று, 
ஸ்படிகத்தினால்‌ கட்டிய மாலையை வைத்துக்கொள்கிறோர்கள்‌. 
எழுத்துக்களின்‌ வரிசைக்கு நெடுங்கணக்கு என்று பெயர்‌: 
அரிச்சுவடியில்‌ இருப்பது. ஆங்கிலத்திலே * ஆல்பபெட்‌” 
(Alphabet) என்கிறார்கள்‌. இரீக்கில்‌ ஆல்பா என்பதுதான்‌ முதல்‌ 
எழுத்து, பீடா என்பது இரண்டாவது எழுத்தின்‌ பெயர்‌. 
அரபு எழுத்திலும்‌ அலிப்‌. பே, சே, தே என்றுதான்‌ ஆரம்பம்‌, 
இரண்டிலும்‌ முதல்‌ எழுத்து ஒரு வகையில்‌ அல்‌ என்று ஆரம்பிக்‌ 
கிறது. எல்லாப்‌ பாலைகளும்‌ ஸம்ஸ்கிருதத்திலிருந்துதான்‌ 
வந்தன என்று அபிப்பிராயப்பட்டால்‌ ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ “அல்‌” 
என்ற எழுத்து வருகிறதா என்ற சந்தேகம்‌ வரும்‌.. 

-நடராஜாவின்‌ சிதம்பர நர்த்தனத்தில்‌ அவசான காலத்‌ 
தில்‌ உண்டான 14 சப்தங்களும்‌ 742 ஸு்த்திரங்களாக வெளிப்‌ 
பட்டன. இவற்றுக்கு மாகேசுவர ஸுூத்திரங்கள்‌ என்று பெயர்‌. 
இவைகளை மூலமாக வைத்துக்கொண்டு பாணினி என்பவர்‌ 
வியாகரணத்துக்கு மூலமான ஸூத்திரங்களை எழுதினார்‌. அதற்‌ 
குத்தான்‌ பதஞ்சலி மஹா பாஷ்யம்‌ எழுதியிருக்கறோர்‌. 

மனோ வாக்குக்‌ காயங்களை ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ த்ரிகரணம்‌: 
என்று சொல்வார்கள்‌. பதஞ்சலி மஹரிஷி இந்தத்‌ திரிகரணங்‌ 
களுக்கும்‌ எஜச்சை செய்யும்படியான நூல்களை எழுதியிருக்‌ 
கிறார்‌. மனசுக்குச்‌ சிகிச்சை. செய்வதற்காக யோக சாஸ்திரம்‌ 
எழுதிச்‌ ச்சை பண்ணினார்‌. அபத்தமான உச்சரிப்புகள்‌ 
இல்லாமல்‌ இருக்க, வாக்குக்குச்‌ சிச்சை பண்ணுவதற்காக, 
வியாகரண மஹாபாஷ்யத்தை எழுதினார்‌. உடம்பு பலவிதமான 
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நோய்களுக்கு உட்பட்டுச்‌ : சிரமப்படாமல்‌ இருப்பதற்காக - 
உடம்புக்குச்‌. சிகிச்சை பண்ண - சரக ஸம்ஹிதை என்கிற 
வைத்திய சாஸ்திரத்தைப்‌ பண்ணினார்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. 
நடராஜா உடுக்கை அடித்துக்கொண்டு, ்‌ கூத்தாடிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்போது அந்தச்‌ சப்தத்‌ திலேயே, 
ப எ உண | கக எக னி | டட கே 
Sas | எள | எ | எள்ள, | என எர | 


கண | FAT | ௭ னர்‌ ஒளிர்‌ | 

௮ இ உண்‌| ருலுக்‌| ஏஓங்‌| ஐஓளச்‌ | . ஹயவரட்‌ 
லண்‌ | ஞமஙணசகம்‌ | ஜூப,ஞ் | ௧ ட 84 ஷ்‌ |ஜ;ப; கடட இ 
ஸ்‌ | கப ௪, ட, த, சடதல்‌| கபய்‌| ஸஷஸர்‌| ஹல்‌-இதி 
மாஹேஸ்வராணி ஸுூத்ராணி | 
என்பதாக ஸூத்திரங்கள்‌ ஏற்பட்டன. 


கடைசியில்‌, 


ew உன்‌ area gai 
ஹல்‌ இதி மாஹேஸ்வராணி ஸூத்ராணி 
என்று முடிக்கிறார்‌. இவை பல பேருக்குத்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. 
ஆவணி அவிட்டத்தின்போது இதைச்‌ சொல்வதனால்‌, அப்‌ 
பொழுது இவர்கள்‌ இதை வேடிக்கையாகச்‌ சிரித்துக்கொண்டே 
கேட்டிருப்பார்கள்‌. பரமேசுவரன்‌ உடுக்கை அடித்துக்கொண்டு 
இரர்‌ என்று சுற்றி ஆடிக்கொண்டிருக்கிறபோதே இந்த ஸூத்தி 
ரங்கள்‌ ஏற்பட்டன. பத ( 
எழுத்துக்களைச்‌ சேர்த்துச்‌ சொல்ல ஒரு சுருக்கமான சமிக்‌ 
$ஞையை இந்த ஸுத்திரங்களிலிருந்து பாணினி ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டார்‌. 14 ஸுஒத்திரங்களில்‌ ஒன்றின்‌ முதல்‌ எழுத்தை 
யும்‌, மற்றொன்றின்‌ கடைசி எழுத்தையும்‌ அது குறிக்கும்‌. 
4412 என்பதில்‌ முதல்‌ “ஹூ (8) என்பதுடன்‌ முடிவு 
“ஹல்‌” உடைய “ல்‌'லைச்‌ சேர்த்தால்‌ “ஹல்‌” என்று ஆகிறது. அது 
இடையிலுள்ள மெய்யெழுத்துக்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ குறிக்கும்‌. 
இப்படியே * அச்‌” என்பது உயிரெழுத்துக்களைக்‌ குறிக்கும்‌. ஸுூத்தி 
சங்களுடைய முதலெழுத்தாகிய 'அ'வையும்‌ கடைசி எழுத்தா 
இய “ல்‌'லையும்‌ சேர்த்து “அல்‌” என்றால்‌ எல்லா எழுத்துக்களையும்‌ 


குறிக்கும்‌. 
எனன 
அலோரந்த்யஸ்ய 
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என்பது ஒரு ஸுத்திரம்‌, இதில்‌ *அல்‌' என்பதற்கு எழுத்து 
என்பது அர்த்தம்‌. இப்படிப்பட்ட சமிக்ஞைகளாக மாஹேகவர 
ஸுத்திரங்களை எடுத்துக்கொண்டு எட்டு அத்தியாயத்தில்‌ 
யாணினி வியா கரணம்‌ செய்தார்‌. 

எல்லாப்‌ பாஷைகளுக்கும்‌ அகரம்‌ ஆதியாக இருக்கிறது? 
- இந்துஸ்தானி பாஷையில்‌ “அலிப்‌' என்பது முதல்‌ எழுத்து, 
கிரீக்கில்‌ ஆல்பா” என்பது முதலெழுத்து. இந்த. இரண்டு 
எழுத்துக்களும்‌ ‘அல்‌ என்பதிலிருந்து வந்தவையே. இங்கிவீஷில்‌ 
*ஆல்பபெபட்‌” என்று எழுத்துக்களைக்‌ குறிப்பதும்‌ “அல்‌” என்பதி 


லிருந்து வந்ததுதான்‌ என்பது என்‌ அபிப்பிராயம்‌. ஸாக்‌ 


அக்ஷரம்‌ என்பதற்கு வியாகரண சாஸ்திரத்திலே “அல்‌” 
என்றுதான்‌ சொல்வது. தடராலப்பெருமானின்‌ கையில்‌ இருக்‌ 


கும்படியான உடுக்கிலிருந்து இந்தச்‌ சமிக்ஞைகள்‌ வெளிவந்து - 


பிரகாசித்துக்கொண் டிருக்கன்றன; அதற்கு ஸுத்தரம்‌ எழுதின 
வர்‌ பாணினி. பாணி என்றால்‌ கை என்று. ஒர்‌ அர்த்தம்‌. 
தடராஜப்‌ பெருமானின்‌ கை- பாணி- நிநாதம்‌ பண்ணினது 
பாணினி நாதமாக ஆயிற்று? ர. 

தாரதர்‌ ஜபமாலையாகிய ஸ்படிகமாலையை எந்தியிருப்ப்தை 
மாகன்‌ என்னும்‌ கவி வருணிக்றெகை முதலில்‌ சொன்னேன்‌. 
அவர்‌ கைச்சிவப்பு, மாலையிலே ஏறிப்‌ பவழமாகக்‌ காட்டியது 
என்பதை எண்ணினேன்‌. ப்ரவாளம்‌ பவழமாக மாறியதும்‌ 


யகடாலு ஆகியதும்‌ நினைவுக்கு வந்தன. பிறகு மகரம்‌ டகரமாக: 


மாறுவதுபற்றிக்‌ கொஞ்சம்‌ சொன்னேன்‌. மறுபடியும்‌ அரிச்‌ 
வடி, அக்ஷமாலை, அக்ஷரமாலை எல்லாம்‌ தொடர்ந்தன. 


கங்‌. [[_—12 


16 


“ஒன்ற நும்‌ மனத்துள்ளி - அவா 
அற்று வீடு பெறுக!” 


சிவம்‌ என்றெ ஸ்வரூபத்தையும்‌ விஷ்ணு என்றெ ஸ்வரூபத்‌ 
தையும்‌ ஓரே ஸ்வரூபமாக அநேக இடங்களில்‌ சேர்த்துச்‌ 
சேர்த்துச்‌ சொல்வதும்‌ வழக்கம்‌. *சிவஸ்ய ஹ்ருதயம்‌ விஷ்ணு:* 
என்றும்‌, *விஷ்ணோண்ச ஹ்ருதயம்‌ சிவ: என்றும்‌, “இவர்‌ 
அவரது பிராணன்‌, அவர்‌ இவரது பிராணன்‌” என்றும்‌ சொல்‌ 
வார்கள்‌. இவர்கள்‌ இரண்டு பேர்களுக்கும்‌ உள்ள ஒற்றுமையை 
வேறுபாடற்ற தன்மையைச்‌ சொல்வதற்கு அநேக இடங்களில்‌ 
இவர்கள்‌ இரண்டு பேர்களுடைய நாமாக்களையும்‌ சேர்த்துச்‌ 
சொல்வதைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. ஹரிஹரன்‌, சங்கரநாராம 
ணன்‌, ராமலிங்கம்‌, ராமேசுவரன்‌-இப்படி அநேக நாமாக்கள்‌ 
உண்டு. விஷ்ணுவும்‌ ராமனும்‌ ஒரே அம்சந்தானே? சுவாமிக்கு. 
அந்த ராமனோடு அதிகமாக இருக்கும்‌ உறவை ராமலிங்கம்‌, 
ராமநாதன்‌, ராமேசுவரன்‌ என்ற பெயர்கள்‌ காட்டுகின்றன. 

இந்த ராமேசுவரம்‌ என்ற பதத்தைப்‌ பார்த்துத்‌ தேவதை. 
கனாக்கு ஒரு பெரிய சந்தேகம்‌ வந்துவிட்டதாம்‌. அதாவது 
இலக்கணத்திலே சந்தேகம்‌ வந்துவிட்டதாம்‌. 
வியாகரணத்திலே மூன்று தினுசு ஸமாஸம்‌-தொகை- 
உண்டு. உதாரணமாக இப்போது, “அரண்மனை மாடு” என்று 
சொல்கிறோம்‌. இதற்கு அரண்‌ மனையின்‌ மாடு என்று அர்த்தம்‌. 
இந்தத்‌ தொகைக்குத்‌ தத்புருஷம்‌ என்று பெயர்‌. சிவப்பு மாடு: 
என்று சொல்கிறோம்‌. அது “சிவப்பான மாடு” என்பதைக்‌ குறிக்‌ 
கிறது. இந்த மாதிரியான தொகைக்குக்‌ கர்மதாரயம்‌ என்று 
பெயர்‌. இன்னோர்‌ இடத்தில்‌ சுப்பிரமணிய ஸ்வாமியைச்‌ சொல்‌: 
கிறபோது “வடிவேல்‌” என்று சொல்கிறோம்‌. வடிவேல்‌ என்றால்‌: 
வடிவேலை உடையவன்‌ என்று இந்த இரண்டடினாலும்‌ குறிக்கப்‌: 
படாத வேறு ஒன்றைச்‌ சொல்கிறது, இந்த மாதிரியான 
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தொகைக்கு *பஹுவ்ரீஹி” என்று பெயர்‌. தமிழில்‌ அன்‌ 
மொழித்‌ தொகை என்பார்கள்‌. பஹுவ்ரிஹி ' என்பதில்‌ 
இரண்டு பதங்கள்‌ இருக்கின்றன. வ்ரீஹி என்றால்‌ *நெல்‌” 
ஹ *-பல, ஒருவனுக்கு ஆயிரம்‌ கலம்‌ நெல்‌ வந்துகொண் 
டிருந்தால்‌, அவனைச்‌ சொல்கிறபோது பஹுவ்ரீஹி என்று 
சொல்வது வழக்கம்‌, நிறைய நெல்லை உடையவன்‌. இத்த. 
இரண்டு சொற்களும்‌ இவை இரண்டையும்‌ 'உடைய வேறு 
ஒருவனைக்‌ குறிக்கின்றன. வீரசோழியம்‌ என்ற மிகப்‌ பழைய 
தமிழ்‌ இலக்கணத்தில்‌ இந்த ஸமாஸத்தைப்‌ *பலநெற்‌ சமாசம்‌” 
என்பதற்காகச்‌ சேர்த்துக்கொண் டிருக்கிறார்கள்‌, பல நெல்‌” 
என்று வைத்துக்கொண் டிருக்கிறார்கள்‌. இப்படி வியாகரணக்‌ 
திலே தத்புருஷம்‌, கர்மதாரயம்‌, பஹுவ்ரிஹறி என்று மூன்றா 
ஸமாஸங்கள்‌ இருக்கின்றன. 

ராமேசுவரம்‌ என்று ஒரு கோத்திரம்‌ இருக்கிறது. 
லோகம்‌ முழுவதிலும்‌ இது மிகவும்‌ பிரசித்தமானது. அங்கே 
ராமேசுவரன்‌ என்பது ஸ்வாமிக்குப்‌ பெயராக இருக்கிறது. 
“ராமேசுவரன்‌ என்பது வியாகரண சாஸ்திரப்படி எந்த 
ஸமாஸத்தைச்‌ சேர்ந்தது?” என்றெ சந்தேகம்‌ தேவதைகளுக்கு. 
வந்து விட்டாதாம்‌. ன 

ராஜசேவகன்‌ என்றால்‌ ராஜாவினுடைய சேவகன்‌ என்று 
தத்புருஷ ஸமாஸம்‌ ஆகிறது. ராஜா வேறு: சேவகன்‌ வேறு. 
சேவகன்‌ ராஜாவுக்கு உட்பட்டவன்‌, உயர்ந்தவன்‌ ராஜா. 
அந்த மாதிரி ராமேசுவரன்‌ என்றால்‌ தத்புருஷ ஸமாஸமா? 
ராமனுடைய ஈசுவரன்‌ £ராமஸ்ய ஈஸ்வர: என்று தீர்மானம்‌. 
பண்ணிக்கொள்வதா? ஈசுவரன்‌ என்றால்‌ உயர்ந்தவன்‌. 
ராமனுடைய ஈசுவரன்‌ என்று சொல்லிவிட்டால்‌. ரா மனுக்கே. 
ஈசுவரனா: ராமனையும்‌ விட உயர்ந்தவனா? - இப்படி அநேகம்‌. 
பேர்‌ எண்ணிக்கொண் டிருக்கிரார்களே. 

“ராமனே சர்வலோக சரண்யன்‌ ஆயிற்றே. அவனுக்கும்‌. 
மேலே வேறு ஒருவரைச்‌ சொல்வதா? சிவதனுசை ஒடித்தவன்‌ 
சாமன்‌. அப்படி இருக்க ராமனுக்கு ஈசுவரன்‌, சிவன்‌ என்று 
எப்படிச்‌ சொல்வது?” இப்படி அவர்களுக்குச்‌ சந்தேகம்‌ வந்து 
விட்டதாம்‌. 

“சரி, சந்தேகம்‌ வந்தால்‌ எங்கே தீர்மானம்‌ பண்ணுவது?” 
என்ற யோசனை வந்தது: : “ராமனுடைய ரூபமாக இருக்கிற: 
விஷ்ணுவின்‌ இடத்திலேயே, வைகுண்டத்திற்குப்போய்‌ 
விஷ்ணுவை நமஸ்காரம்‌ பண்ணி, அவரையே கேட்டார்களாம்‌. 
““ராமேசுவரன்‌ என்ற பதத்திற்கு எங்களுக்கு ஸமாஸம்‌ தெரிய 
வில்லை. வியாகரணம்‌ எல்லாம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌ என்று பேரே . 
தவிர இந்த வார்த்தை எந்தப்‌ பொருளில்‌ ஏற்பட்டது என்று 
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தெரியவில்லை. தாங்களே சொல்லவேண்டும்‌” என்று கேட்டுக்‌ 
கொண்டார்களாம்‌. 2 
... ; உடனே அவர்‌, **உங்களுக்கு இதிலே எதற்குச்‌ சந்தேகம்‌ 
வந்தது? இது தத்புரஷ ஸமாஸந்தான்‌. ராமஸ்ய ஈஸ்வர? 
ராமேஸ்வர?” என்று சொல்லிவிட்டாராம்‌. ்‌ 

முதலில்‌ அவர்கள்‌ எல்லாம்‌ அப்படித்தான்‌ தத்புருஷ 
ஸமாஸம்‌ என்று தீர்மானம்‌ பண்ணிப்‌ பார்த்தார்கள்‌. 

ரக்‌ ௭8 
விஷ்ணுஸ்‌ தத்புருஷம்‌ ப்ரூதே 

விஷ்ணுவும்‌, '“அது தத்புருஷ ஸமாஸந்தான்‌. ராமஜலு 
டைய ஈசுவரன்‌. ராமனுக்கும்‌ ஈசுவரன்‌. எனக்கும்‌ அவர்தான்‌ 
சசுவரன்‌'' என்று சொன்னவுடன்‌ இவர்களுக்கு இன்னொரு 
சந்தேகம்‌ வந்துவிட்டது. 

. *இவர்‌ தத்புருஷ ஸமாஸம்‌ என்று சொல்கிறாரே. 
சிவனைவிட உயர்ந்தவர்‌ என்று சொன்னால்‌ அகம்பாவமாகசி 
சொல்வதாக இவர்கள்‌ நினைத்துக்கொண்டுவிடப்‌ போகிறார்‌ 
களே என்று மரியாதைக்காக இப்படிச்‌ சொல்லிவிட்டாரோ? 
விஷ்ணுவைக்‌ குணபூர்ணன்‌ என்கிறோம்‌. குணபூர்ணன்‌ என்றால்‌ 
அதிலே தன்னடக்கத்தையும்‌ ஒரு குணமாகத்தானே சேர்த்துச்‌ 
சொல்கிறோம்‌? அவரது கல்யாண குணங்களுக்குள்‌ அடக்க 
குணமும்‌ ஒன்றுதானே? அந்த அடக்க குணத்தினாலே அவர்‌ 
ஒரு கால்‌ இதைத்‌ தத்புருஷ ஸமாஸந்தான்‌ என்று சொல்லி 
விருப்பார்‌ போல்‌ தோன்றுகிறது! என்ன செய்வது? இதை 
எப்படி நிச்சயம்‌ பண்ணுவது?” என்கிற சந்தேகம்‌ இரும்பவும்‌ 
அவர்களுக்கு வந்துவிட்டது. 

“சரி, ராமனுடைய ஈசுவரன்‌, எனக்கும்‌ ஈசுவரன்‌ என்று 
இவர்‌ யாரைச்‌ சொன்னாரோ அவரிடமே போய்க்‌ கேட்டு 
விடுவது' என்று தீர்மானம்‌ பண்ணிக்கொண்டு உடனே 
எல்லாரும்‌ கைலாசத்திற்குப்‌ போய்ச்‌ சேர்ந்தார்கள்‌. 

fasted aA 

விஷ்ணுஸ்‌ தத்புருஷம்‌ ப்ரூதே 

என்று இவர்கள்‌ எழுதிக்கொண்டு கைலாசத்திற்குப்‌ போனார்‌ 
களே தவிர, சிவனிடத்தில்‌ விஷ்ணு என்ன சொன்னார்‌ என்ப 
தைச்‌ சொல்லவில்லை. “இவருடைய அபிப்பிராயத்தைதீ 
தனியாகக்‌ கேட்க வேண்டும்‌. அவர்‌ இப்படிச்‌ சொன்னார்‌ 
அன்றால்‌, “சரி. அப்படியே வைத்துக்கொள்‌? என்று இவரும்‌ 
சொல்லிவிட்டால்‌ . என்ன செய்கிறது? ' இதைச்‌ 'சொல்வது 
அவருடைய அபிப்பிராயத்தைப்‌ ' பாதிப்பதாக ஆகிவிடும்‌” 


நாம்‌ 


ந 


[ 
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என்கிற அபிப்பிராயத்தோடு விஷ்ணு சொன்ன அபிப்பிராயத்‌ 
தைச்‌ சொல்லாமலே கைலாசபதியை நமஸ்காரம்‌ பண்ணி 
விட்டு, **சுவா மீ, எங்களுக்கு ராமேசுவரன்‌ என்கிற பதத்தினு 
டைய ஸமாஸம்‌ தெரியவில்லை. அதைச்‌ சொல்லவேண்டும்‌!” 
என்று கேட்டுக்கொண்டார்கள்‌. 

“இதிலே உங்களுக்கு என்ன சந்தேகம்‌ வந்தது? அது 
பஹுவ்ரீஹி ஸமாஸந்தான்‌. ராமனை ஈசுவரனாக உடையவன்‌ 
நூன்‌”? என்று அவர்‌ சொல்விட்டார்‌. 


எனி எ 
பஹுவ்ரீஹிம்‌ மஹேஸ்வர: 
“சரி, இரண்டும்‌ 


ஒன்றுக்கொன்று - முரண்பாடாகம்‌ 
போச்சு, விஷ்ணுவைப்‌ போய்க்‌ கேட்டோம்‌ “ராமனுடைய 
ஈசிவரன்‌” என்று தத்புருஷ ஸமாஸம்‌ என்று சொன்னார்‌. அது 
சரிதானா என்று இர்மானம்‌ பண்ண இவரிடம்‌ வந்தால்‌ இவரோ, 


“ராமனை ஈசுவரனாக : உடையவன்‌” என்று பஹுவ்ரீஹி 
ஸமாஸம்‌ சொல்கிறார்‌, அவர்‌ இவரை உசத்தி என்கிறார்‌. 
இவர்‌ அவர்தாம்‌ உசத்தி என்கிறார்‌. இவர்கள்‌ இரண்டு 
பேர்களுடைய அபிப்பிராயமும்‌ வெவ்வேறாக இருக்கறது? . 
இவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ இந்த விஷயத்தில்‌ தொடர்புடைய 
வர்கள்‌ தாமே. இவர்கள்‌ இரண்டு பேரையும்‌ வந்து கேட்டதே. 
தப்பு. இரண்டு பேர்களுக்கும்‌ மத்தியஸ்தமாக இருக்கற 
ஒருவரிடம்‌ கேட்டிருக்க வேண்டும்‌. இவர்கள்‌ இரண்டு 
பேர்களோடு சேர்ந்து மூன்றாவதாக இருக்கிறவர்‌-இந்தச்‌ 
சண்டைக்கு மத்தியஸ்தம்‌ பண்ணி வைப்பதற்குத்‌ தகுதி 
யானவர்‌-யார்‌?' என்று யோசனை பண்ணினார்கள்‌. ' 
“பிரம்மாதான்‌, பிரம்மா, விஷ்ணு, சிவன்‌ என்றுதானே 
சொல்கிறோம்‌? இவர்கள்‌ இரண்டு பேரையுந்தான்‌ கேட்டா 
யிற்று. பிரம்மாவையும்‌ போய்க்‌ கேட்டுவிடுவோம்‌, நிறையப்‌ 
படித்தவர்‌; நல்லவர்‌. அவர்‌ என்ன சொல்கிறாரோ அதன்படி 
தீர்மானம்‌ பண்ணிவிடுவது” என்று யோசனை செய்துகொண்டு 
அங்கிருந்து பிரம்ம லோகத்திற்குப்‌ போய்ச்‌ சேர்ந்தார்கள்‌. 
அந்தத்‌ தேவதைகளுக்கு விஷ்ணு. சிவன்‌ இரண்டு பேர்‌. 
களும்‌ சொன்ன பதிலில்‌ திருப்தி ஏற்படவில்லை. அந்த இரண்டு 
கட்சியிலும்‌ சேராமல்‌ மத்தியமாக இருக்கிற ஒருவரைக்‌ கேட்டு 
விடவேண்டும்‌ என்றெ எண்ணத்துடன்தான்‌ :: பிரம்மாவைம்‌. 
போய்க்‌ கேட்டார்களாம்‌. ர த்‌. 
... அவர்‌ என்ன யோசனை பண்ணினாரோ? இது “ஏதடா? 
சிவனுக்குச்‌ சொல்வதா? விஷ்ணுவுக்குச்‌ சொல்வதா? மத்த. 
யஸ்தம்‌ பண்ணிவைக்க இவர்கள்‌ நம்மிடம்‌ வத்துவிட்டார்கணே; 
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தாமும்‌ மையமாகப்‌ போய்விடுவோம்‌” என்று எண்ணினாரோ: 
' என்னவோ? இந்தக்‌ கட்சி, அந்தக்‌ கட்சி என்று ஒரு கட்சி 
யிலும்‌ சேர்ந்துவிடாமல்‌ யோசனை பண்ணிப்‌ பார்த்தார்‌: 
fireyereyed 30 gs எனம | 
SAAT 
விஷ்ணுஸ்‌ தத்புருஷம்‌ ப்ரூதே பஹுவ்ரீஹிம்‌ மஹேஸ்வர: 
உபயோரப்யத்ருப்தாநாம்‌ 
இரண்டிலும்‌ திருப்தி இல்லாமல்‌ போய்விட்டது தேவதை 
களுக்கு. . பிரம்மாவுக்கு ஆத்மபூ: என்று ஒரு பெயர்‌. 


சான: கள்ளா ॥ 
ஆத்மபூ: கர்மதாரயம்‌! | 
““ராமேசுவரன்‌ என்பது கர்மதாரய ஸமாஸம்‌. வீரராகவன்‌ 

என்றால்‌ வீரனான ராகவன்‌ என்று பொருள்‌. வீரன்‌ வேறு, 
ராகவன்‌ வேறு அல்ல, அதேமாதிரி; ஏனா எளி CE AAT 
ராமங்ச அஸெள ஈஸ்வரண்ச ராமேய்வர:” என்று சொல்லி 
விட்டார்‌. “ராமன்‌ வேறு, ஈசுவரன்‌ வேறு என்று இல்லை; 
இரண்டும்‌ ஒன்றுதான்‌; இது கர்மதாரய ஸமாஸம்‌'” என்று 
'சொல்விவிட்டாராம்‌. oy 


கள்‌ ஏ எ Tut: | 
வளி ரை: கர்மா ॥ 


விஷ்ணுஸ்தத்புருஷம்‌ ப்ரூதே பஹுவ்ரீஹிம்‌ மஹேஸ்வர: | 

உபயோரப்யத்ருப்தாநாம்‌ ஆ த்மபூ: கர்மதாரயம்‌|| 

ராமேசுவரன்‌ -என்ற பதத்திற்கு ஸமாஸம்‌ கண்டுகொண்டு 
ராமன்‌ உயர்த்தியா, ஈசுவரன்‌ உயர்த்தியா என்று தீர்மானம்‌ 
பண்ணுவதற்கு அலைந்த தேவதைகளுக்குக்‌ கடைசியில்‌, 
“ஈசுவரன்‌ வேறே, ராமன்‌ வேறே என்பது இல்லை, இரண்டும்‌ 
ஒரே தத்துவந்தான்‌. இரண்டும்‌ ஒரு பரதத்துவந்தான்‌” என்று 
பீரம்மா சொன்னதாக இதிலிருந்து நமக்குத்‌ தெரிகிறது. 

இந்த ஒற்றுமையை - இந்த உண்மைத்‌ தத்துவத்தை - 
நாம்‌ அநேக விதமாகத்‌ தெரிந்துகொள்கிறோம்‌.. A 

அதேமாதிரி அநேக புராணங்களில்‌ சிவன்‌ ஜயித்தார்‌, 
விஷ்ணு தோற்றார்‌ என்று வரும்‌. சிலவற்றில்‌ விஷ்ணு ஜயிதி 
தார்‌, சிவன்‌ தோற்றார்‌ என்று வரும்‌. இவர்கள்‌ இரண்டு 
பேரும்‌ ஒருவரை யொருவர்‌ ஓரோர்‌ இடத்தில்‌ பூஜை பண்ணிக்‌ 
கொண்டிருப்பதாக வரும்‌. ஒருவருக்கொருவர்‌ சகாயம்‌ 
பண்ணிக்கொண் டிருக்கிறார்கள்‌ என்றும்‌ வரும்‌: 


ல்‌ 


% 
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விஷ்ணுபுரம்‌ என்ற ஊர்‌ இருக்கிறது: அதற்கு. அடுத்‌ 
தா.ற்போல்‌ திருவீழிமிழலை என்ற மகாஸ்தலம்‌ இருக்கிறது? 
அங்கே ஒவ்வொரு நாளும்‌ விஷ்ணு ஆயிரம்‌ கமலத்தை எடுத்து 
வத்து சிவனைப்‌ பூஜை பண்ணிக்கொண் டிருந்தார்‌ என்றும்‌, ஒரு 
நாள்பட ஒரு கமலம்‌ எண்ணிக்கையில்‌ குறைந்தது என்றும்‌ தம்‌ 
சடைய நேத்திரத்தையே ஒரு கமலமாகப்‌' பறித்துப்‌ 
ஜை செய்தார்‌ என்றும்‌ சொல்லப்படுகிறது, அதனால்தான்‌ 
நேத்ரார்ப்பணேசுவரர்‌ என்று அந்த மூர்த்திக்குப்‌ பெயர்‌ 
வந்தது என்று ஸ்தல புராணம்‌ சொல்கிறது: 


frei த ப்ப பப்பட்‌ 
கிலி கசம்‌ ள்‌ னன்‌ | 
uusmrgreeft இரள்டிொடு ௭ 
எ A கள்‌ ௭ Tat என்‌ ரன்‌ ॥ 


விஷ்ணுர்யஸ்ய ஸஹல்ரகாமநியமாதம்போருஹாண்யர்ச்சயக்‌: 
ஏகோநோபசிதேஷு நேத்ரகமலம்‌ நைஜம்‌ பதாப்ஜத்வயே | 
ஸம்பூஜ்யாஸுரஸம்ஹதிம்‌ விதலயம்ஸ்த்ரைலோக்யபாலோபவத்‌ 
தஸ்மிந்‌ மே ஹ்ருதயம்‌ ஸுஃகேந ரமதாம்‌ ஸாம்பே பரப்ரஹ்மணி[ 
, . திருவையாற்றுக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ திருக்கண்டியூர்‌ என்று ஒரு 
தலம்‌ இருக்கிறது. அதுவும்‌ சிவவிஷ்ணு ஸ்தலம்‌. 
இருக்கும்‌ ஈசுவரனுக்கு, பிரம்மசிரக்கண்‌டீசுவரர்‌ 
தமக்கு இருப்பது போலவே பிரம்மாவுக்கும்‌ 
ந்து தலை இருப்பதனால்‌ அவர்‌ கொஞ்சம்‌ அகம்பாவமாக 
நடந்தார்‌ என்பதற்காகப்‌ பிரம்மாவின்‌ தலை ஒன்றைக்‌ கிள்ளி 
விட்டார்‌ பரமேசுவரன்‌. அந்தப்‌ பிரம்மஹத்தி அவருக்கு 
வத்து சேர்ந்தது. சாதாரணமாக ஒரு பிராம்மணனுடைய 
தலையைக்‌ இள்ளிவிட்டாலே பிரம்மஹத்தி வருகிறது என்று 
சொல்கிறோம்‌: பிரம்மாவின்‌ தலையையே கிள்ளிவிட்ட தனால்‌ 
தான்‌ ஈசுவரனுக்கே ஒரு காலத்தில்‌ பிரம்மஹத்தி. .தோஷம்‌ 
வந்துவிட்டதாம்‌. பிரம்மாவின்‌ கபாலம்‌ அவர்‌ கையிலேயே 


அங்கே 


என்று 
திருநாமம்‌, 


ஒட்டிக்கொண் டிருக்கும்படி சாபம்‌ ஏற்பட்டுவிட்டது? இந்தச்‌ 


சாபத்தை நிவிருத்தி பண்ணி, சிவனுக்கு அநுக்கிரகம்‌ பண்ணி 
னது திருக்கண்டியூர்‌ க்ஷேத்திரத்தில்‌ இருக்கும்‌ பெருமாள்தான்‌ 
என்பது ஒரு புராணம்‌. அதனால்தான்‌ அவருக்கு “ஹரசாப 
விமோசகர்‌” என்று பெயர்‌: அந்த ஊரில்‌ இருந்துகொண்டு 
சிவன்‌ விஷ்ணுவைப்‌ பூஜை பண்ணிவந்ததாகவும்‌, . விஷ்ணு. 


அவருடைய பிரம்மஹத்தி பாபத்திற்கு விமோசனம்‌ : பண்ணி 
னர்‌ என்பதாகவும்‌ ஐதிஹ்யம்‌. ' ; 
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க -*ரரமாயணத்திலே என்ன இருக்கிறது என்று பார்த்தால்‌, 
இவனுக்கும்‌ விஷ்ணுவுக்கும்‌ ஒரு சமயம்‌ சண்டை வந்தது. 
வில்லை எடுத்துக்கொண்டு வருகிற சிவனைப்‌ பார்த்து, “ஹாம்‌” 
அன்று விஷ்‌ ஹாுங்காரம்‌ பண்ணினார்‌. அவ்வளவுதான்‌. 
'எவேன்‌ கையில்‌ இருந்த வில்லின்‌ நாண்‌ அறுபட்டுப்‌ போய்‌ 
விட்டது. சிவன்‌ தோற்றுப்போய்‌ விட்டார்‌. விஷ்ணுதான்‌ 


ஐயித்தார்‌.” . 
ப of 3 ஏர 
அதிகம்‌ மேநிரே விஷ்ணும்‌ 

என்று வருகிறது. அதனால்தான்‌ தேவதைகள்‌ எல்லாம்‌ விஷ்ணு 
வையே உயர்ந்தவராக நினைத்ததாகவும்‌ ராமாயணத்தில்‌ 
சொல்லப்படுகிறது. 

இப்படி அநேகம்‌ புராணங்கள்‌. ஆழ்வார்களும்‌ நாயன்‌ 
மார்களும்‌ அவரவர்களுடைய தெய்வத்தை அங்கங்கே உயர்த்தி 
வைத்து ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. இரண்டும்‌ 
ஒன்றுதான்‌ என்பதாகவும்‌ சில சில இடங்களில்‌ பாடியிருச்‌ 
கிறார்கள்‌. 
ன ரகா நேகம்‌. புராணங்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று முரணாக இருக்‌ 
இன்றனவே; ஒன்றாகவும்‌ சில இருக்கின்றன. சிவன்‌ விஷ்ணு 
வுக்குச்‌ சகாயம்‌ பண்ணினார்‌: விஷ்ணு சிவனுக்குச்‌ சகாயம்‌: 
பண்ணினார்‌; இவர்‌ அவரோடு சண்டை போட்டார்‌; அவர்‌ 
இவரோடு சண்டை போட்டார்‌ என்று அநேக. புராணங்கள்‌ 
இருக்கின்றனவே. “ஒன்றோடொன்று சண்டை போட்டுக்‌ 
. கொள்ளும்‌ இரண்டும்‌ எப்படி ஒன்றாகும்‌? இரண்டும்‌ வெவ்வேறு 
தான்‌ என்றால்‌ இரண்டு கடவுள்களா? இரண்டு பேரும்‌: 
பர்தெய்வங்களா? பரதெய்வம்‌ என்றால்‌ ஒன்றுதானே. இரண்டு 
இருக்க முடியாதே' என்கிற சந்தேகம்‌ வந்துவிடுகிறது. 
இவர்கள்‌ இரண்டு தெய்வம்‌ என்று சொல்கிறார்களே?" 
என்றெ குற்றச்சா ட்டு வைஷ்ணவர்களுக்கு வராது. அவர்கள்‌, 
“விவ்‌ தான்‌ பரதத்துவம்‌, பாக்கி எல்லாரும்‌ அவருடைய 
.என்று சொல்லிவிடுகிறோர்கள்‌. சைவர்களுக்கும்‌ 
வருவதற்கு வழி இல்லை. “இவன்தான்‌ பரதத்துவம்‌. இதர 
தெய்வங்கள்‌ எல்லாம்‌ இவருக்குக்‌ ழேதான்‌' என்று இவர்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌.  எவெனையும்‌ விஷ்ணுவையும்‌-இரண்டு 


பக்தர்கள்‌" 


களும்‌ 

போ்களைவும்‌-பரதெய்வமாகக்‌ கொண்டாடுபவர்கள்‌ அத்வை 

கள்தான்‌: இரண்டு கடவுள்கள்‌ என்பதனால்‌ ஏதாவது அபசாரம்‌ 
இவர்களுக்குத்தான்‌ வரவேண்டும்‌. இவர்கள்தான்‌ 


இதற்குக்‌ சமாதானம்‌ சொல்லியாக வேண்டும்‌. 
அஃ ராத்மா ஒருவராகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இரண்‌ 


பராம 
ச்‌ இருக்க முடியாது. பாக்கிப்‌ போர்கள்‌ எல்லாரும்‌ லீவர்‌ 


ட 


ட்டி 


அவர்களோடேயே 
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களாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. விஷ்ணு, சிவன்‌ என்று 
இரண்டு வருகிறதே என்று கேள்வி வந்தால்‌ இவர்கள்‌ என்ன 
சமாதானம்‌ சொல்லுவார்கள்‌? *பிரம்மாதான்‌ ராமேசுவரன்‌ 
என்ற பதத்திற்குக்‌ கர்மதாரய ஸமாஸம்‌ சொல்லியிருக்கிறாரே . 
ராமன்தான்‌ ஈசுவரன்‌, ஈசுவரன்தான்‌ ராமன்‌. இரண்டுபேரும்‌ 
ஒன்றுதான்‌ என்று அவர்‌ சொல்லியிருப்பதுதான்‌ அழகாக: 
இருக்கிறதே” என்று சொல்லலாம்‌. 


சரி, அது நன்றாக இருக்கிற்து. வைத்துக்கொள்வோம்‌: 
ஆனால்‌ புராணங்களில்‌ அவர்கள்‌ சண்டை போட்டுக்கொண் 
டார்கள்‌. ஒருவருக்கொருவர்‌ சகாயம்‌ செய்துகொண்டார்கள்‌ 
என்பதாக எல்லாம்‌ சொல்லியிருக்கிறதே. சண்டை போட்டுக்‌ 
கொள்கிற இரண்டு பேர்கள்‌ எப்படி ஒன்றாக முடியும்‌? “எங்கள்‌ ' 
ராமன்‌ பரதத்துவம்‌. 


ஈசுவரன்‌ அவருடைய பக்தர்தான்‌: 
சுவாமி இல்லை” என்று ஒருவர்‌ சொல்கிறார்‌; அதற்குப்‌ பதில்‌ 
என்ன சொல்வது? 

புராணங்‌ 


களில்‌ விஷ்ணுவுக்குத்‌ தசாவதாரம்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறதே. பத்து அவதாரங்களுக்குள்‌ ராமாவதாரம்‌ ஒன்று. 
ரசுராமாவதாரம்‌ ஒன்று. அதனால்‌ ராமன்‌ வேறு, பரசுராமன்‌ 
வறு என்‌ 


று சொல்வது உண்டா? இரண்டு பேரும்‌ விஷ்ணுவி' 
அடைய அம்சந்தானே: I 


_ ஸ்ரீராமன்‌ சீதா கல்யாணத்திற்குப்‌ பிறகு தம்முடைய 
தகப்பனார்‌, பத்தினி எல்லாருடனும்‌ தம்முடைய ராஜ்யமான 
அயோத்திக்குத்‌ திரும்பி வந்துகொண் டிருந்தார்‌. அப்போது 
அவர்களோடு ஒரு பூரிப்‌ பிராம்மணனும்‌ வந்துகொண் டிர௫ந்‌ 
கானாம்‌. கல்யாணம்‌ என்றால்‌ பூரி கொடுப்பார்கள்‌? வாங்கி 
வர்லாம்‌ என்று போனவன்‌. கல்யாணம்‌ ஆனவுடன்‌ திரும்பி: 

அந்தப்‌ பிராம்மணன்‌ வந்துகொண் 

டி.ருக்கிறான்‌ . க்ஷ்த்திரியர்களுடைய பண்டையே அடியேர்டு 
ஸம்ஹாரம்‌ பண்ணிவிடுவது என்கிற சங்கல்பத்தை எடுத்துக்‌ 
காண்டிருந்த பரசுராமர்‌ கோடரியைத்‌ தூக்கிக்கொண்டு 
சாமன்‌ எதிரில்‌ வந்து, “என்னடா, உளுத்துப்போன சிவதனுசை 
உடைத்து விட்டோம்‌ என்கற அகம்பாவத்தோடு கல்யாணம்‌: 
பண்ணிக்கொண்டு வருகிறாயா? வா, என்னோடு சண்டை 
போட!'* என்று யுத்தத்திற்கு வந்துவிட்டார்‌. ட 
“சிவனும்‌ விஷ்ணுவும்‌ சண்டை போட்டுக்கொண்ட்தாக. 
வந்திருப்பதனாலே சிவன்‌ வேறுதான்‌, விஷ்ணு வேறுதர்ன்‌'* 
என்று சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்த ஒரு பேர்வழியிடம்‌ இந்தப்‌ 
ரிப்‌ பிராம்மணன்‌ மெள்ளச்‌ சொன்னானாம்‌; ““ரர்ம்னும்‌ பர்‌ 
ராமனும்‌ சண்டை .- போடுகிறார்களே, ' . சண்டை. .-போட்டுக்‌. 
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கொள்வதனால்‌ ராமன்‌ வேறோ??? என்றெ பிரச்னையைக்‌ கிளப்பி 
விட்டானாம்‌. 
்‌ “இவர்கள்‌ இரண்டு பேரும்‌ சண்டை போட்டுக்கொள்வ 
தனாலே வேறாக ஆகிவிடமாட்டார்கள்‌. இரண்டு பேரும்‌ ஒரே 
பரமாத்மாவின்‌ அம்சம்தான்‌. இது எல்லாம்‌ ஒரு வேஷம்‌. 
ஒரே பரம்பொருள்கான்‌ ராமனாகவும்‌ . பறீசுராமனாகவும்‌ 
இரண்டு வேஷம்‌ போட்டுக்கொண்டு சண்டை போடுகிறது 
போல விளையாடுகிறது?” என்று அவர்‌ சொன்னார்‌. அவர்‌ 
சொன்னாரோ ' சொல்லவில்ல்யோ; அவதார தத்துவத்தை 
அறிந்தவர்கள்‌ இப்படித்தானே சொல்லியிருக்க வேண்டும்‌ 
- விஷ்ணு வேறு, சிவன்‌ வேறுதான்‌ என்று ராமாயணத்தில்‌ 
'சொல்லியிருக்கறதே என்றால்‌ ராமன்‌ பரசுராமனோடு சண்டை 
'போட்டிருப்பதும்‌ 'ராமாயணத்தில்‌ தானே வருகிறது? சண்டை 
'போட்டுக்கொண்டதனால்‌ இவர்கள்‌ வேறாகப்‌ போய்விட்டார்‌ 
களா?. இல்லை. 
சண்டை. போட்டுக்கொள்கிறது, சகாயம்‌ பண்ணிக்‌ 
கொள்கிறது என்பதனால்‌ எல்லாம்‌ சுவாமி வேறாகப்‌ போக 
வில்லை. ஒரே பரமாத்மாதான்‌ ஓரோர்‌ ரூபத்திலே ஓரோர்‌ 
விதமாக அதுக்கறகம்‌ பண்ணுவதற்குத்‌ தம்முடைய மாயா 
சக்தியினாலே ஆவிர்ப்பாவம்‌ செய்திருக்கறொர்‌. எந்த எந்த 
அதுக்கிரகத்தைப்‌ பெறவேண்டுமென்று விரும்புகிறோமோ 
அந்த அந்த அநுக்கரகத்தைச்‌ செய்யும்படியான மூர்த்திகளை 
அபாசிக்க வேண்டும்‌. முடிவில்‌ எல்லாம்‌ ஒன்றுதான்‌ என்றெ 
ஞானம்‌ நமக்கு இருக்க வேண்டும்‌. *பேதங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
காரியத்திற்காகப்‌ போட்டுக்கொள்ளும்படியான வேஷம்‌. 
வை எல்லாம்‌ பரமாத்மாவின்‌ விளையா ட்டு” என்கிற உண்‌ 
மையை நாம்‌ நிரநித்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. மூன்று 
குணங்கள்‌ என்று எல்லாம்‌ மூன்றாக இருப்பதனால்‌ அந்தப்‌ 
பரம்பொருளும்‌ மூன்று ரூபமாக இருந்து நமக்கு அநுக்கிர 
கித்துக்கொண் டிருக்கிறது. 
பிரம்மா, விஷ்ணு, சிவன்‌ இந்த மூன்று மூர்த்திகளும்‌ 
மூன்று குணங்களோடு கூடிய ஆவிர்ப்பாவம்‌. சத்துவ குணம்‌, 
சஜோ குணம்‌, தாமஸ குணம்‌ என்பதாக மூன்று குணங்களின்‌ 
பெயர்களை க்‌ கேள்விப்பட்டிருப்போம்‌. ஆனால்‌ அர்த்தம்‌ 
தெரியாமல்‌ இருக்கலாம்‌. தெரிந்தாலும்‌ சரியாகப்‌ புரியாமல்‌ 
இருக்கலாம்‌. 
சத்துவம்‌ என்பதுதான்‌ வெளுப்பு. ரஜஸ்‌ என்பது மஞ்சளும்‌ 
சிவப்பும்‌ கலந்த பொன்‌ நிறம்‌. தமஸ்‌ என்பது ஓரே கறுப்பு, 
இருள்‌. ஒன்று சாந்தம்‌, ஒன்று இருட்டு, ஒன்று வேகம்‌ என்று 
பொதுவாகக்‌ வைத்துக்கொள்ளலாம்‌. வெளுப்பு, கறுப்பு இந்த 
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இருக்கும்படியான நிறத்தைத்தான்‌ ரஜஸ்‌. 


து. பிரம்மாதான்‌ இந்த ரஜோ குணத்தைச்‌ 
மஞ்சளும்‌ இவப்பும்‌ கலந்த ஸ்வர்ண நிறம்‌ 


இரண்டுக்கும்‌ நடுவில்‌ 
என்று சொல்வ 
்‌ சேர்ந்தவர்‌; 
உடையவர்‌. 


விஷ்ணு என்ன காரியம்‌ செய்கி 


ரூர்‌? லோக பரிபாலனம்‌ 
பரிபாலனம்‌ செய்வது சத்துவ குணம்தானே? 


. சிவன்தான்‌ சம்ஹாரமுர்த்தி, அதனால்‌ 
கான்‌ விஷ்ணுவைச்‌ சத்துவ குணமாகவும்‌ சிவனைத்‌ தாமஸ 
ல சொன்னார்கள்‌. பிரம்மா 


சர்ந்தவராகப்‌ போய்விட்டார்‌. 
பாகவதத்திலே ஒரு சுலோகம்‌ வருகிறது; 


சிளின்‌ ௭௭ எகு ஈரலின்‌ 0: | 
ஸ்்ரேயாம்ஸி தத்ர கலுஸத்வதநோர்க்‌ 


ருணாம்‌ ஸ்யு: | 
ஐகத்திற்கு அநுக்ரெகம்‌ பண்ணுவது, ஜகத்தை ரட்சிப்பது 
என்பது சத்துவ குணத்தைச்‌ சேர்ந்தது. மனிதர்களுக்குச்‌ 
சிரேயஸ்‌ இடைக்க வேண்டுமானால்‌ ௪த்து i 


வ குண மூர்த்தியைத்‌ 


உடையவர்‌ என்றாலும்‌ 


எறிலும்‌ சத்துவ குண மூர்த்தி. : 
யைத்தான்‌ நாம்‌ உபாதிக்‌ 


தீது அநுக்கிரகம்‌ பெறவேண்டும்‌ எல்‌ 
சொல்லியிருக்கறது. 

“சத்துவகுண சம்பன்னன்‌ யார்‌? விஷ்ணுதானே? - 
லோகபரிபாலனம்‌ பண்ணு கருர்‌? அவரைத்தான்‌ 
வேண்டும்‌” என்பதாக விஷ்ணு பக்தர்கள்‌ வி 
இருக்கிறார்கள்‌. 


அவர்‌ 
உபாசிக்க 


ஷ்ணுவை ஆராதித்‌ 


வராக நாமும்‌ 
ஒருவரைப்‌ பார்க்க ஒருவன்‌ போத 
ஜூன்‌. போகும்போது சாந்தமாகத்தான்‌ போனான்‌. ஆனால்‌ 
அவன்‌ போன வேளை, அவர்‌ ஒரே கோபமாக இருக்கிறார்‌ . 
அதனால்‌ திரும்பி வரும்போது, “என்னவே பெரிய மனிதன்‌ 
என்று அவனிடம்‌ போனால்‌, முகம்‌ கொடுத்தே பேசாமல்‌ 
இருக்கிறானே, இடக்கு!” 


என்று அவன்‌ . கோபமாக 
விடுகிறான்‌: நமக்குக்‌ காரியம்‌ ஆக வேண்‌ 


டுமென்றால்‌ ஒருவன்‌ 
எந்த மாதிரியான நிலையில்‌ இருக்கும்போது யோக 'வேண்டும்‌? 
சாந்தமாக, கோபம்‌ இல்லாமல்‌, உற்சாகமாக ஒருவன்‌ இருக்‌ 
கும்‌ நிலையில்‌ போனால்தான்‌ நம்‌ காரியம்‌ சித்தியாகும்‌. இப்படி 
இருக்கிறவர்‌ யார்‌? விஷ்ணுதான்‌. அவர்‌ கோயம்‌ “இல்லாமல்‌ 


௮. 


வந்து 


Tse. சென்னை ௨பந்நியாசங்கள்‌ 
லோகத்தை எல்லாம்‌ பரிபாலித்துக்கொண் டிருக்கிறார்‌. இது 
்‌ பாகவதம்‌ முதலிய விஷ்ணு சம்பந்தமான புராணங்களின்‌ 
நிரூபணம்‌. Fe 

்‌.. இதே மாதிரிஸ்காந்தம்‌ என்ற சிவ சம்பந்தமான புராணத்‌ 
தில்‌ என்ன சொல்லியிருக்கிறது என்றால்‌, நாம்‌ ஸ்்ரேயஸை 
அடையச்‌ சத்துவ குணம்‌ உடையவனைத்தான்‌ உபாசிக்க 
வேண்டும்‌. சிவன்தான்‌ ௪த்துவ குணம்‌ உடையவன்‌. சிவனை 
உபாசித்தால்தான்‌ மாயை விலகும்‌; பாசம்‌ விலகும்‌. சிவன்‌ 
பாசத்தை விலக்குவதனால்தான்‌ அவனுக்குப்‌ பசுபதி என்று 
பெயர்‌: சிவன்தான்‌ சத்துவ குணம்‌ உடையவன்‌. ஆகையால்‌ 
சிவனை உபாசித்தால்தான்‌ நமக்கும்‌ சத்துவ குணம்‌ ஏற்படும்‌” 
என்று சொல்லியிருக்கிறது. இந்த மாதிரியாக ஸ்காந்தத்தில்‌ 
சூதுசம்ஹிதையில்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இதற்கு வியாக்கியானம்‌ 
வித்யாரண்யர்‌ காலத்தில்‌ ஏற்பட்டிருக்கிறது. “சில புராணங்‌: 
களில்‌ சிவனைத்‌ தமோகுணம்‌ உடையவராகவும்‌ பிரம்மாவை: 
ரஜோகுணம்‌ உடையவராகவும்‌ விஷ்ணுவைச்‌ சத்துவகுணம்‌ 
உடையவராகவும்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறதைத்‌ தலை8ழோாக. 
மாற்றி, சிவன்தான்‌.சத்துவ குணம்‌ உடையவர்‌; பிரம்மாதான்‌ 
ரஜோகுணம்‌ உடையவர்‌, விஷ்ணுதான்‌ தமோகுணம்‌ உடைய 
வர்‌, என்று. சூதசம்ஹிதையில்‌ நிரூபணம்‌ பண்ணப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. 

சந்தேதகப்படுகிறவர்களுக்கு, “உருவத்தைப்‌ பாரேன்‌; என்னை 
ஏன்‌ கேட்றொய்‌? சத்துவகுணம்‌ என்பது வெளுப்புத்தா னே? 
சிவன்‌ ஒரே வெளுப்பாக இருக்கிறார்‌. உடம்பிலும்‌ ஒரே வெளுப்‌ 
பான திருநீறு. அவர்‌ இருக்கும்‌ இடமான கைலாசமும்‌ வெளுப்பு. 
வாகனமான ரிஷபமும்‌ வெளுப்பு. சுத்தஸ்படிக சங்காசராக. 
அவர்தாமே இருக்கிறார்‌? 

“இப்படிப்பட்ட உருவத்திலிருந்தே இவர்தாம்‌ சத்துவ 
குணம்‌ உடையவர்‌ என்பது தெரிகிறதே. விஷ்ணு என்ன நிறம்‌? 
கறுப்பு. கறுப்பு எந்தக்‌ குணத்தைச்‌ சேர்ந்தது? தமோ குணத்‌ 
தைச்‌ சேர்த்தது. அவர்‌ இருக்கும்‌ நிலை என்ன? தூக்கம்‌, தூக்க 
மும்‌ தமோகுணத்தைத்தானே சேர்ந்தது? ஆகவே விஷ்ணு 
தமோகுணத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ தாம்‌. சிவன்தாம்‌ சத்துவகுண 
ஸ்வரூபி. அவரைத்தான்‌ ஆசிரயிக்க வேண்டும்‌? 
நிரூபிக்கிறது. 

“ஆனால்‌ அந்தப்‌ புராணத்தில்‌ அப்படிச்‌ சொல்லியிருக்‌ 
கிறதே. விஷ்ணுதானே லோக பரிபாலனம்‌ செய்கிறார்‌? பரிபா 
லன காரியம்‌ கருணை அல்லவா? பரிபாலன காரியத்தில்‌ கருணை 
இருக்கிறதே: இருக்கட்டும்‌. சிவன்‌ கூத்தாடுகிருர்‌. சிவன்‌ கூத்த 


என்று 
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எதைச்‌ சேர்ந்தது? ஆனந்தத்தைச்‌ சேர்ந்தது: இவர்‌ நிறமும்‌ 
வெளுப்பு. இவர்‌ இருக்கும்‌ நிலையும்‌ ஆனந்தக்‌ கூத்து. விஷ்ணு 
வின்‌ நிறமும்‌ கறுப்பு. நிலையும்‌ தூக்கம்‌: ஆகையால்‌ இவன்‌ 
சத்துவ குணத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்‌. - சிவனைத்தான்‌ ஆஅூறயிக்க 
வேண்டும்‌” என்றனர்‌ வெபக்தர்கள்‌. 
பாகவதத்திலே சத்துவகுண ஸ்வரூபியைத்தான்‌ ஜனங்கள்‌ 
உபாசிக்க வேண்டும்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 
சிவனுடைய ஸ்வரூபம்‌. நிலை இரண்டும்‌ சத்துவ குணம்‌. 
செய்கிற காரியமோ தமோகுணத்தைச்‌ சேர்ந்த சம்ஹாரமாக 
இருக்கிறது என்று தோன்றுறெது. விஷ்ணுவினு டைய ஸ்வரூபம்‌, 
நிலை இரண்டுள்‌ தமோ குணத்தைப்போல இருக்கிறது. ஆனால்‌ 
செய்கற காரியமோ சத்துவ குணத்தைச்‌ சேர்ந்த லோக 
பரிபாலனமாக இருக்கிறது என்று தோன்றுகிற து. ஆகவே 
இரண்டு பேர்களிடமும்‌ சத்துவ குணக்‌ கலப்பு இருக்கறது. 
ஒருவருக்குக்‌ காரியத்திலே சத்துவம்‌, ஒருவருக்கு ஸ்வரூபத்‌ 
திலே சத்துவம்‌. காரியத்‌ திலே சத்துவம்‌ உடையவர்‌ -ஸ்வரூபத்‌' 
திலே தமோகுணம்‌ உடையவராகத்‌ தோன்றுகிறார்‌. ஸ்வரூபத்‌ 
திலே சத்துவம்‌ உடையவர்‌ காரியத்திலே தமோகுணம்‌ 
உடையவராகத்‌ தோன்றுகிறார்‌. ஆகவேதான்‌ இந்த இரண்டு 
மூர்‌ த்திகளையுமே அடியார்கள்‌ வழிபடலானார்கள்‌. 5 
ஒன்று, இரண்டு, மூன்று என்றாலும்‌, மூன்று இரண்டு 
ஒன்று என்றாலும்‌ இரண்டு நடுவில்தான்‌ இருக்கிறது. எப்படிக்‌ 
கண க்குப்‌ பண்ணினாலும்‌ பிரம்மா ரஜோகுண க்தைச்‌ சேர்ந்தவ 
ராகத்தான்‌ இருக்கிறார்‌. இரண்டாவதாகத்தானே இருக்கிறோர்‌? 
சத்துவ குண சம்பந்தம்‌ இவருக்கு உருவத்திலேயும்‌ இல்லை. 
தொழிலிலேயும்‌ இல்லை. சிவனும்‌ விஷ்ணுவுந்தான்‌ சத்துவ 
குணத்தை ஒவ்வொரு முறையில்‌ மாற்றி மாற்றிப்‌ பரிமாறிக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌ போலும்‌. அதனால்தான்‌ பிரம்மாவுக்குக்‌ 
கோயில்கள்‌ இல்லை. பக்த கோஷ்டிகள்‌ இல்லை. பூஜை, ஆரா. 
தனை எதுவும்‌ இல்லை. அவரை 


மத்தியஸ்தராகவே தள்ளி 

விட்டார்கள்‌. 

சிவனுடைய தொழில்‌ சம்ஹாரமாக இருந்தாலும்‌ அதுவம்‌ 

ஒரு வகையில்‌ சத்துவந்தான்‌, அதுவும்‌ கருணைதான்‌ : என்று. 
சமாதானம்‌ சொல்லியிருக்றொர்கள்‌. 


“ஆழ்வார்‌ ஒருவர்‌ பெருமாளைப்‌ பார்த்துப்‌ பாடுக 
“நீதான்‌ முனி, நீதான்‌ பிரம்மா. நீதான்‌ மூக்கண்ணன?” என்று 
சொல்கிறபோது, “முனியே நான்முகனே முக்‌ கண்ணப்பா!” 
என்று சொல்கிறார்‌. முக்கண்ணனைச்‌ சொல்ல வருகிறபோது 
தான்‌ அப்பா என்கிற அடைமொழுியைபம்‌ போட்டு, முக்கண்‌ த 
அப்பா!” என்று சொல்கிறார்‌. - . க ற்‌ ல்‌ 


றயபோ து, 
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.  ;அப்பாவுக்குத்தானே குழந்தைகளிடத்தில்‌ குனியாகக்‌ 
கருணை இருக்கும்‌? ஓடியாடி, ரொம்பச்‌ சிரமப்பட்ட குழந்தை 
யைப்‌ பார்த்து, “அப்பா, கொஞ்சம்‌ தூங்குடா, வேலை 
செய்தது போதும்‌” என்று சொல்கிற கருணை அப்பாவுக்குத்‌. 
தான்‌ உண்டு. 

I அவரவர்கள்‌ செய்கிற பாவம்‌, புண்ணியம்‌ இவற்றை 
அநுசரித்து விஷ்ணு பலனைக்‌ கொடுத்துக்கொண்டு லோக 
பரிபாலனம்‌ பண்ணுகிறார்‌. பிரம்மா லோகத்தைச்‌ சிருஷ்டி 
பண்ணிக்கொண்டே இருக்கிறார்‌. சிவன்‌ . என்ன பண்ணுகருா? 
பிரளயத்தை உண்டுபண்ணு கருர்‌. பிரளயத்தில்‌ இருக்கும்படி 
யான கருணை வேறு ஒன்றிலும்‌ இல்லையே. 


ஏண்‌ எள்‌ சொர ATTA 


புநரபி ஜ௩நம்‌ புநரபி மரணம்‌ 


என்று ஆசாரியர்கள்‌ குறிப்பிட்டிருப்பதுபோல்‌ பாவ புண்ணி 


யகிகள்‌ ஒழியாமல்‌ பிறப்பு இறப்பிலேயே உழன்றுவரும்‌ ஜீவ 
ராசிகளைப்‌ பார்த்து, “அப்பா, போதுமடா சற்றினது. நீ 
எத்தனை காலம்‌ இப்படிச்‌ சற்றினாயோ அத்தனை காலம்‌ 
கொஞ்சம்‌ ஓய்வு எடுத்துக்கொள்‌” என்று பிரளயத்தைக்‌ கருணை 
யோடு உண்டுபண்ணுகிற அப்பா இவன்தான்‌; முக்கண்ணன்‌ 
தான்‌. அதனால்தான்‌, **முக்கண்ணப்பா!”£” என்று ஆழ்வார்‌ 
சொல்லியிருக்கிறோர்‌. 

பொதுவாகப்‌ பிரளயம்‌ என்று சொன்னாலும்‌ அதிலே 
மூன்று விதம்‌ உண்டு. ஒன்று நித்தியப்‌ பிரளயம்‌, ஒன்று மகாப்‌ 
பிரளயம்‌, ஒன்று ஆத்தியந்திகப்‌ பிரளயம்‌. 

ராத்திரி ஆகிவிட்டால்‌ ஒவ்வொரு நாளும்‌ தூங்குகிறோமே; 
பகலில்‌ எத்தனை துக்கத்தை அதுபவித்திருந்தாலும்‌, அந்தத்‌ 
துக்கம்‌ எல்லாம்‌ மறக்கும்படி ஒரு தூக்கத்தைக்‌ கொடுத்து 
ஒவ்வொரு நாளும்‌ கொஞ்சம்‌ ஆனந்தம்‌ அடையும்படியாகசி 
செய்கிறவன்‌ ஈசுவரன்தான்‌. இதற்கு நித்தியப்‌ பிரளயம்‌ என்று 
பெயர்‌. சகல துக்கமும்‌ நிவிருத்தியாகிவிடுகறது தூக்கத்திலே, 
“தன்றாகத்‌ தூங்கினேன்‌”. என்று காலையில்‌ எழுந்திருக்கும்போ து 
தான்‌ அது தெரிகிற து. 

மகாப்பிரளயம்‌ வரும்போது ஜகத்‌ முழுவதும்‌ அழிந்து: 
போகிறது. மறுபடியும்‌ பிரம்மா சிருஷ்டிக்கிறார்‌. மறுபடியும்‌ 
சிருஷ்டியாகும்போது அவரவர்கள்‌ அவரவர்களுடைய கர்மா 


வுக்கு ஏற்ப ஜனனம்‌ எடுக்கிறார்கள்‌. ்‌ 
ஆத்யந்திகப்‌ பிரளயம்‌ என்பது இரண்டு, மூன்று என்று: 


வேறு பாடாகத்‌ தோன்றுகிற பேத ஞானங்களை ஓழித்து, 
எல்லாம்‌ ஒன்று என்கிற அத்வைத ஆனந்த அநுபவத்கை. 


[ஆர 


நச 


கன்ட ணை 
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அளித்து மோக்ஷத்தைக்‌ கொடுப்பது. இப்படிப்பட்ட பிரளயம்‌ 
களை எல்லாம்‌ ஈசுவரன்‌ உண்டு பண்‌ 


ஈவற்றையும்‌ ஒடுக்கிக்கொண்டு, 
ளும்படியாகவும்‌, பேத ஞா னத்தை. 


தை அவன்‌ செய்வதால்தான்‌ அவர்‌, 
ஆகிறார்‌. விஷ்ணுவினுடைய நிலை ஆதரக்கம்‌. 
ருந்தாலும்‌ அது யோகநறித்திரைதான்‌. நித்திரா 


மத ிரையின‘/லே அவர்‌ லோகத்தை ரட்சித்துக்கொண் டிருக்‌ 
Gi. 


fiargsi ர்கள்‌ ககா ட 

நித்ராமுத்ராம்‌ நிகிலஜகதீரக்ஷ்ே ஜாகரூகாம்‌ | 

, விஷ்ணுவின்‌ திறம்‌ கறுப்பாச்சே? அதற்கென்ன சொல்வது? 

திறம்‌ “அப்பாய்‌ இருந்தால்‌ என்ன? கறுப்பு, வெளுப்பு 

இரண்டு ப்‌ (Vibgyor) என்று சொல்லப்‌ 

வெளுப்பு இரண்டையும்‌ 
ள்‌. 

ப்‌ பார்த்தால்‌ சிவனிடத்தில்‌ தகமோகுணமாய்த்‌ 

ந்‌ சம்ஹாரமும்‌ விஷ்ணுவினிடத்தில்‌ தமோகுண 

கட்க கோன்றும்‌ நித்திரையும்‌ பிசுபிசுத்துப்‌ போய்க்‌ கருணா 
சத்துவமாகவே முடிகின்றன. 


அதிகன்‌ உலகளந்த அரி அதிகன்‌ என்றுரைக்கும்‌ 


அறிவிலோர்க்குப்‌ 
'9“திசென்று அடைவுஅரிய பரிசு? 


என்று யெரிய கவி கம்பன்‌ சொல்லியிருக்கிறான்‌. “அரியும்‌ 
சிவனும்‌ ண்ணு? அறியாதவன்‌ வாயில்‌ மண்ணு” என்று ஒரு 
சின்னக்‌ கேமேந்தைகூடச்‌ சொல்லிவ 


ருறெது. 
, எவன்‌ காங்கிக்கொண்டே பதினாலு லோகங்களையும்‌. 
ஆ. வைத்துட்‌ செய்றொனோ, மோக்ஷத்தை 
ள்ள எண்ணிறந்த ஜீவன்களும்‌ 
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தத்துவம்‌ இல்லை என்றால்‌ இந்தக்‌ குழந்தைவாக்கு இத்துனை 
காலம்‌ வந்துகொண்டே இருக்காது. 1 
நூறு வருஷத்திற்கு முந்தி இருந்த மனிதர்கள்‌ இப்போது 
இல்லை. மரங்கள்‌ இல்லை. வீடுகள்‌ இல்லை. கருங்கல்‌ . 
விமானங்கள்‌ இருக்கின்றன. எது உறுதியானதோ அதுதான்‌ ன 
காலத்தைக்‌ கடந்து நிற்கும்‌. அப்படி இந்தக்‌ குழந்தைகளுடைய . 
வாக்கும்‌, சாரம்‌ இருப்பதனால்தான்‌, தத்துவம்‌ இருப்பதனால்‌ 
தான்‌ வழக்கில்‌ இருந்துகொண்‌் டிருக்கிறது. த 
- புராணங்களில்‌ சிவன்‌ உயர்‌ த்திபோலும்‌, விஷ்ணு உயர்த்தி 
போலும்£பேசப்பட்டிருப்பது அந்த அந்தச்‌ சமயத்தில்‌, கதை 
களுக்கு ஏற்ற வேஷத்தில்‌. இப்படிப்‌ பல விதமான ரூபங்கள்‌, 
நாமங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அந்த ஒரு பரம்பொருள்‌ பெற்றி 
ருப்பதே மாயையினால்தான்‌. மாயா என்பதை யாமா என்று 
திருப்பி எது இல்லா ததோ அதுதான்‌ மாயா என்று சொல்வர்‌; 
இல்லாதது இருப்பதுபோலத்‌ தோன்றுவதற்குக்‌ காரணம்‌ . i 
நம்முடைய மருள்‌, குழந்தை, பண்ணுருட்டிப்‌ பொம்மைக்‌ % 
காரன்‌ செய்யும்‌ மண்‌ பலாக்காயைப்‌ பார்த்தால்‌ உள்ளே | 
பலாச்சுளை இருக்கிறது என்றே நினைக்கும்‌. இது குழந்தை | 
களுக்கு மாத்திரம்‌ தோன்றும்‌ மாயை. மண்‌, பெண்‌, பொன்‌ ட 
இவற்றைப்‌ பார்த்து மாயையில்‌ சிக்குவது எல்லோருக்கும்‌ 
ஏற்படும்‌ மருள்‌. பூமாலையைப்‌ பார்த்துப்‌ பாம்பு என்று 
தோன்றும்‌ மருள்‌, இருட்டில்‌ சரியாகக்‌ கவனிக்காதவனுக்குத்‌ 
தோன்றும்‌ மருள்‌. இது எல்லாம்‌ பொய்‌ என்று அறிந்து 
கொள்ளவேண்டும்‌. வேதாந்த சாஸ்திரப்‌ படிப்பினால்‌ இவ்வித 
அறிவு ஏற்படலாம்‌, அறிவு மாத்திரம்‌ வந்தால்‌ போதாது? 
அவன்‌ அருளால்‌ கிடைக்கும்‌ அநுபவமும்‌ வேண்டும்‌. 
ஓர்‌ ஊருக்குப்‌ போய்‌ இது கிழக்கு, இது மேற்கு என்று 
திசைகளைக்‌ கேட்டுத்‌ தெரிந்துகொண்டாலும்‌ திடீரென்று 
எது கிழக்கு என்று நமக்கே சந்தேகம்‌ வந்துவிடும்‌. அறிவு 
இருந்தும்‌ அநுபவம்‌ இல்லாததால்‌ இந்தப்‌ பிரமம்‌ உண்டா 
றது. இதற்கு, “இக்பிரமம்‌” என்று பெயர்‌. அநுபவபூர்வ 
மாகத்‌ தெரிந்து கொண்டுவிட்டால்‌ சிவன்‌ வேறு, விஷ்ணுவேறு 
என்கிற பேதம்‌ நமக்குத்‌$தோன்‌.றவே தோன்றாது. ஆகவே 
யார்‌ உயர்வு, யார்‌ தாழ்வு என்ற எண்ணத்தை விட்டுவிட்டு, 
அவரவர்‌ பரம்பரைத்‌ தெய்வத்தைப்‌ பரதேவதையாக வழி 
பட்டு நமது தெய்வமே ஏனையோரும்‌ வழிபடும்‌ மூர்த்திகளாக 
அருள்‌ புரிகிறது என்ற அபேத அதுபவத்துடன்‌, அழியாத 
சாந்தத்துடன்‌ இருப்போமாக. 
முற்றும்‌ 


EH 


